ଗାଛି ବିଚୃର୍ଧାର୍‌ା 


ସୋରୀବଂଧୂ କର୍‌ 


ଗାନ୍ଧି ବିଚାରଧାରା 


ସୌରୀବଂଧୁ କର 


ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତି ଲିଃ. 
ଭୁବନେଶ୍ବର- ୯ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧି ବିଚାରଧାରା 

(ପ୍ରବନ୍ଧ) 

ଶ୍ରୀଯୁନ୍ତ ସୌରୀବଂଧୁ କର 

ପ୍ରକାଶକ 

ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତି ଲିଃ. 

କ୍ଲାଟର ନଂ ୨୯/୪, ଟାଇପ୍‌ ଆଇ.ଭି.ଆର. 
ଇଉନଟ୍‌- ୨, ଅଶୋକ ନଗର, ଭୁବନେଶୁର-୭୫ ୧ ୦୦୯ 


ଅକ୍ଷର : ଶାରଳା ଗ୍ରାଫିକ୍ସଢ ଭୁବନେଶ୍ବର 
ମୁଦ୍ରଣ : ଜଗନାଥ ପ୍ରୋସେସ୍‌, କଟକ 
ପ୍ରହଦ ବିଜୟ କୁମାର ପ୍ରଧୀନ 

ପୁଥମ ପ୍ରକାଶ : ୨୦୦୪ 


ମୂଳ୍ୟ : ଟ ୭୫.୦୦ 
GANDHI BICHARA DHARA 


1.S.B.N. 81-86524-49-5 (Essay) 


Author 
Souribandhu Kar 


Published By : 

The Orissa Writer's Co-operative Society Ltd. 
Qr. No, 29/4, Type-IVR, Unit-tt, 

Ashok Nagar, Bhubaneswar-9 


Laser Typeset : 
Sarala Graphics, Bhubaneswar 


Printed at : 
Jagannath Process, Cuttack 


Cover Design : 
Bijaya Kumar Pradhan 


First Edition :-2004 
Price Rs.75.00 
LS.B.N. 81-86524-49-5 


Digitized by srujanika@gmail.com 
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ବହି ବିଷୟରେ ମୋର ଦୁଇପଦ 


ଗାନ୍ଧି ବିଚାରଧାରା ଏକ ପ୍ରବନ୍ଧ ସଂକଳନ । ବିଭିନ୍ନ ସଂବାଦପତ୍ର, ପତ୍ର ପତ୍ରିକାରେ 
ଦୀର୍ଘ ଦିନ ଧରି ପ୍ରକାଶ ପାଇଥ୍‌ବା ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରବନ୍ଧକୁ ଏକାଠି କରି ଏହି ବହିଟି ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରାଯାଇଛି । ପ୍ରବନ୍ଧ ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ବେଳେ ବହୁ ପାଠକ, ଚିନ୍ତାନାୟକ, ଲେଖକ 
ଉତ୍ସାହମୂଳକ ଚିଠି ମୋ ନିକଟକୁ ପଠାଇଛନ୍ତି ଏବଂ ଚାହା ମୋତେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ସମ୍ପର୍କରେ ଲେଖ୍‌ବାକୁ ଅଧ୍କ ଉତ୍ସାହିତ କରିଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବ୍ୟାପକ ଅଧ୍ୟୟନ କରିବା 
ସର୍ତ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବୁଝିବା ଏଯାବତ୍ଵ ମୋ ପକ୍ଷରେ ସହଜ ହୋଇ ନାହିଁ । ବୋଧ ହୁଏ 
ବିଭିନ୍ନ ଭାରତୀୟ ଭାଷାରେ ଓ ଅନ୍ୟ ଭାଷାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଯେତେ ବେଶୀ 
ଲେଖା ଯାଇଛି ଓ ଯାଉଛି, ତାହା ଅନ୍ଯ କୌଣସି ମହାମାନବଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ 
ଲେଖାଯାଇନି । ଏଥ୍‌ରୁ ତାଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ଵ ଜାଣି ହୋଇଯାଏ । ସତ୍ୟର ଅନୁସନ୍ଧାନରେ 
ସଦା ସର୍ବଦା ବ୍ରତୀ ଓ ସତ୍ୟକୁ ନିଢ୍ର ଜୀବନର ଏକମାତ୍ର ବ୍ରତ କରିଥବା ଗାନ୍ଧିତୀ 
କେବଳ ଜଣେ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ନୁହଁନ୍ତି ବରଂ ଏକ ଅତ୍ୟୁଜ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଶକ୍ତି ସମ୍ପନ୍ନ 
ସନ୍ଧ ବୋଲି ମୁଁ ବିଚାର କରେ । 


ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ବହୁ ମହାନ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ ମାନଙ୍କ 
ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ଏ ଲେଖକଙ୍କର ହୋଇଛି ଏବଂ ସେମାନେ ମୋତେ 
ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ଓ ଦ୍ରଷ୍ଢିରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବିଚାର କରିବାର ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେଥ୍ପାର 
ଏ ବହିଟିକୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଅର୍ପଣ କରୁଛି । 


ବହିଟିର ପ୍ରକାଶନ ଦାୟିତ୍ଵ ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତି ନେଇ ଏହାକୁ 
ଖୁବ କମ୍‌ ସମୟ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ବାରୁ ମୁଁ ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି କୃତଜ୍ଞ । 
ସୁସାହିତ୍ୟିକ ଶ୍ରୀ ସାତକଡ଼ି ହୋତା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତିର ସଭାପତି ଭାବେ 
ନିଜର ସୁଚିନ୍ତିତ ମତ ଏଥରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ବାରୁ, ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଗଭୀର ସମ୍ମାନ 
ଜଣାଉଛି । ମୋ ଝିଅ ସୁପ୍ରିୟା ସମୟ ଦେଇ ପ୍ରଫ୍ବ ସଂଶୋଧନ କଟିଛି ଏବଂ ଶାରନା 
ଗ୍ରାଫିକ୍ସର ଶ୍ରଦ୍ଧେୟା ମାମା ପାଣ୍ଡୁଲିପିଟିକୁ ତିଟିପି କରିଥ୍ବାରୁ ମୁଁ ସେ ଦୁହିଁଙ୍କୁ ଆଶୀର୍ବାଦ 
କରୁଛି । 

ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କୁ ନିଜର ବୋଲି ଭାବୁଥ୍ବା ଏଇ ଲେଖକଟି ଚାଙ୍କ ନିକଟରେ ଶତଶତ 
ପ୍ରଣାମ କରୁଛି । 


୯, ଅଗଷ୍ଠ ୨୦୦୪ ସୌରୀବଂଧୁ କର 
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ଭୂମିକା 


ଶ୍ରୀ ସୌରୀବଂଧୂୁ କରଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ରଚିତ ‘ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା” ଅଧ୍ୟୟନ କରିବାର 
ସୁଯୋଗ ପାର ମୁଁ ଏର କାରଣରୁ ଗର୍ବିତ ଯେ ଅନ୍ୟ ନେତାମାନଙ୍କୁ ଯେପରି ଲୋକମାନେ 
ଭୁଲିଗଲେ ଗାନ୍ଧିନୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଭୁଲିଯିବେ ଯେଉଁମାନେ ଭାବିଥ୍‌୍ଲେ ସେମାନଙ୍କ 
ଅନୁମାନ ଭୁଲ୍‌ ପ୍ରମାଣିତ ହୋରଛି । ବରଂ ଏଢଥା କହିଲେ ସତ୍ୟର ଅପଚାପ ହେବନାହିଁ 
ଯେ ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧି ଆନି କେବଳ ଭାରତର ନୂହଁନ୍ତି ସାରା ପୃଥ୍ବୀର ପୂଜ୍ୟ ମଣିଷ । 
ବର୍ଣ୍ଣାଦଶ ଥରେ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ଅତି ଉତ୍ତମ ହେବା ପ୍ରକୃତରେ କେଡ଼େ ବିପଜ୍ଜନକ । 
ତାଙ୍କର ଏର ଉକ୍ତି ଗାନ୍ଦିନୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଛି । 
ବିଶ୍ବବିଖ୍ୟାତ ଏତିହାସିକ ଓ ବୁଦ୍ଧିଜୀବୀ ଆର୍ନୋଲ୍‌ଡ ଟଏନବୀ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
କହିଥ୍ଲେ ଯେ ““ଗୌତମ ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ପରେ ସର୍ବଶ୍ରେଶ୍ଠ ଭାରତୀୟ ଓ ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ପରେ 
ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ମନୁଷ୍ୟ ।'” ଟଏନବୀଙ୍କ ଏର ଅର୍ଥ ପୂର୍ଣଣବାଣୀର ମର୍ମ ଆଜି ସାରା ପୃଥ୍ବୀ 
ଅନୁଭବ କରୁଛି । 

ଦେଶବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ତାଙ୍କ ବାଣୀ କଣ ବୋଲି ପ୍ରଶ୍ନର ଉତ୍ତର ଦେଇ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
କହିଥଲେ ଯେ “ମୋ ଜୀବନ ହିଁ ମୋର ବାଣୀ । ' ' ଏହା କେଡ଼େ ସତ୍ୟ ତାହା ସମସ୍ତେ 
ଜାଣନ୍ତି । ତାଙ୍କ ନୀବନ ଥ୍ଇା ଗୋଟିଏ ଖୋଲାବହି ପରି, ସେ ଗୋପନରେ କିଛି 
କରୁନଥ୍‌ଲେ, ଲୋକଙ୍କୁ କହିବା ଆଗରୁ ସେ ତାହା ନିଜେ କରୁଥ୍‌ଲେ । ସୁତରାଂ ତାଙ୍କଠାରେ 
' କହିବା ଓ କରିବା ମଧ୍ଧରେ ଫରକ ନଥ୍‌ଲା । ଏର କାରଣରୁ କୋଟି ଢୋଟି ଜନସାଧାରଣ 
ତାଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସକରୁଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଶାନ୍ତି ଓ ଅହିଂସା 'ର ପୂଜାଗ ବୋଲି ସମସ୍ତେ 
ଭାବୁଥ୍ଲେ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କ ମନରେ କୌଣସି ଦ୍ବିଧା ନଥ୍ଲା କହିବା ପାଇଁ ଯେ ˆ ଯଦି ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିର ଆବଶ୍ୟକ ସାହସ ନଥ୍‌ବ, ତେବେ ଭାରୁଙ୍କ ପରି ବିପଦ ପାଖରୁ ପଚାଇଯିବା 
ପରିବରେୈ ସେ ବରଂ ହତ୍ୟା କରିବାର ଓ ନିହତ ହେବାର କଜାଟିର ଅନୁଶୀଳନ କରୁ 
ବୋଲି ମୁଁ ଇଚ୍ଛା କରିବି ।”” (ହରିଜନ - ୧୫.୧.୧୯୩୯) । ପୁଣି ଏହି ପୂର୍ବରୁ 
୨୮.୯.୧୯୩୪ ରେ ସେ ହରିଜନ ପତ୍ରିକାରେ ଲେଖ୍‌୍ଥ୍ଲେ ଯେ “ପୃଥ୍ବୀ ଆଦୌ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ବୁଦ୍ଧି ଓ ଯୁ୍ତିଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହୁଏ ନାହିଁ । ସ୍ଵୟଂ ଜୀବନ ସହିତ ମଧ୍ଯ 
କୌଣସି ନା କୌଣସି ପ୍ରକାରର ହିଂସା ସଂଶ୍ମିଷ୍ଧ ହୋଇ ରହିଥାଏ, ଏବଂ ଆମକୁ ଏପରି 
ଗୋଟିଏ ମାର୍ଗ ବାଛିନେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ କି ସର୍ବନିମ୍ନ ହିଂସା ହିଁ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ¦ 
ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ୍ବ ଗୀତା ଯେଉଁମାନେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଛନ୍ତି ସେମାନେ ଜାଣନ୍ତି ଯେ, ଯୁଦ୍ଧ 
ଏଡାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଵୟଂ ଭଗବାନ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ପାଣ୍ଡବ ମାନଙ୍କ ପକ୍ଷରୁ କୌରବ ଶିବିରକୁ 
ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ପାଞ୍ଚଭାରଙ୍କୁ ପାଞ୍ଚଟି ଗ୍ରାମ ଛାଡ଼ି ଦେଇ ସମଗ୍ର ରାଜ୍ୟ ଭୋଗ କରିବାକୁ 
କୌରବ ରାଜ ସଭାରେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଇଥ୍‌ରେ; କିନ୍ତୁ ଏଥ୍‌ରେ ମଧ୍ଯ ଦୁର୍ଯ୍ୟୋଧନ ରାଜି 
ହେଲେନି ଏବଂ କହିଲେ, “ବିନା ଯୁଦ୍ଧେ ନ ଦେବି ମୁଁ ସୂଚ୍ୟଗ୍ର ମେଦିନୀ ।” ଏହାପରେ 
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ହିଂସାକୁ ଶେଷ ଅସ୍ତଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଅର୍ଜୁନଙ୍କୁ ଉପଦେଶ ଦେଇ ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ 
କହିଥ୍ଲେ: 

“ହୃତୋ ବା ପ୍ରାପ୍‌ସ୍ୟସି ସ୍ଵର୍ଗ ଜିତ୍ଵା ବା ଭୋକ୍ଷ୍ୟସେ ମହୀମ୍‌ । 

ତସ୍ମାଦୁରିଷ୍ଠ କୌନ୍ତେୟ ! ଯୁଦ୍ଧାୟ କୃତ ନିଶ୍ଚୟଃ ।”” ୨/୩୭ * 

(ହେ କୁଳ୍ତୀପୁତ୍ର ! ଯଦି ତୁମେ ଯୁଦ୍ଧକ୍ଷେତ୍ରରେ ମୃତ୍ୟୁ ବରଣ କର , ତାହା ହେଲେ 
ସ୍ଵର୍ଗଲାଭ କରିବ, କିମ୍ବା ଯଦି ତୁମେ ବିଜୟ ହାସଲ କର ତାହା ହେଲେ ଭୌତିକ ସାମ୍ରାଜ୍ୟ 
ଲାଭ କରିବ । ତେଣୁ ଉଠ ଏବଂ ଯୁଦ୍ଧ କରିବା ନିର୍ମିଭ କୃଚନିଶ୍ଚୟ ହୁଅ ।” ) ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଅହିଂସା ଶକ୍ତି ର ଅସ୍ତ୍ଥ୍ଲା, ଭୀରୁର ନୁହେଁ । ତେଣୁ ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼ିଲେ ଭୀରୁତା ଅପେକ୍ଷା 
ଅସ୍ତ୍ରଧାରଣ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 

ବିନୋବା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ “ଲୋକୋତ୍ତର ପୁରୁଷ” ଭାବେ ଅଭିହିତ କରିଥ୍‌ଲ୍ଲେ, 
ଲୋକୋରର ପୁରୁଷମାନଙ୍କର ମନ କୁ ସାଧାରଣ ଲୋକ ଜାଣି ପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଅନ୍ତିମ ପର୍ବକୁ ସ୍ଵର୍ଗାରୋହଣ ପର୍ବ ଭାବେ ବିନୋବା ଏଥ୍‌ପାଇଁ କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାହା ତାଙ୍କୁ 
ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣଙ୍କ ଅନ୍ତିମକାଳ ପରି ପ୍ରତୀତ ହୋଇଛି । ସେହି ଗୃଢ଼ତାକୁ ଖୋଲିବା ପାଇଁ ହୁଏତ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆଉଥ ରେ ଆସିବାକୁ ହେବ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେ କେବଳ ବିଂଶ ଶତାଦୀର ମହାନ୍‌ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଥଲେ ତାହା ନୁହେଁ ଟୟନବୀଙ୍କ ଭାଷାରେ ବୁଦ୍ଧ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ପରେ ବାପୁଙ୍କ ସମକକ୍ଷ 
ହେବାପରି ଆଉ କେହି ମରଶରୀର ଦେଇ ଏ ଧରଣୀରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । 

ଏହିପରି ଜଣେ ମହାପୁରୁଷଙ୍କ ଅଟ୍ଗେନିଭା କାହାଣୀ ସୌରୀବାବୁ ନିଜର ସ୍ଵଭାବ 
ସୁଲଭ ଢଙ୍ଗରେ ଏଇ ପୂସ୍ତକରେ ପ୍ରକାଶିତ କରିଥ୍‌ବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଜାଣିବା ଓ ବୁଝିବା 
ପାଇଁ ଏ ନୂଆ ପିଢ଼ିର ପିଲାମାନଙ୍କୁ ଏହା ଯେ ଗୋଟିଏ ଅପୂର୍ବ ସୁଯୋଗ ଦବ ଏଥ୍‌ରେ 
ସଂଦେହ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ଏ ଦେଶର ମୁଳ୍ତିପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିଥଲେ ସେମାନଙ୍କର 
ନେତା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନର କେତେକ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଘଟଣା ସମ୍ବଦ୍ଧରେ ପାଠକମାନେ 
ଜାଣିବାକୁ ପାଇବେ । ବ୍ରିଟେନର ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ଚର୍ଚିଲ ଯାହାଙ୍କୁ ଅର୍ଦନଗ୍ର ଫକିର' 
କହୁଥ୍‌୍ଲେ ସେଇ ମୋହନ ଲାଲ୍‌ କରମଚାନ୍ଦ ଗାନ୍ଧି ଥ୍ଲେ ଚାଳିଶ କୋଟି ଭାରତୀୟଙ୍କ 
ନିର୍ବିବାଦରେ ନେତା ! ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଏକନିଷ୍ଠ ସାଧନା, ତ୍ୟାଗ ଓ 
ଆଦର୍ଶ ଦେଶବାସୀ ଏବେ ବି ଶ୍ରଦ୍ଧାର ସହିତ ସ୍ମରଣ କରନ୍ତି ଓଡ଼ିଆ ସାହିତ୍ୟକୁ ଲେଖକଙ୍କ 
ଏଇ ଅବଦାନ ତାର ଫଳଶ୍ରତି । ସରଳ ଓ ଭାବପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାଷାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାରଧାରା 
ଏର ପୁସ୍ତକରେ ସନ୍ିବେଶିତ କରି ମହାତ୍ମାଙ୍କୁ ଜାଣିବାପାଇଁ ସେ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ 
ସୁଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି ତାହାର ଆବଶ୍ୟକତା ଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଘଟଣା ବହୁଳ ଜୀବନରେ 
କେତେକ ଅଭୁଲା କାହାଣୀ ଏଥ୍‌ରେ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଯାଇଛି । ଏ ବହି ପାଠକଲେ 
ଯେଉଁମାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଦେଖ୍ନାହାନ୍ତି ବା ତାଙ୍କ ସମୟରେ ଜନ୍ମିନଥ୍ଲେ ସେମାନେ 
ଜାଣିବେ ତାଙ୍କୁ କାହିଁକି ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧି ବା ବାପୁ (ଜାତିର ପିତା) ବୋଲି ଆଜିବି ସ୍ମରଣ 
କରନ୍ତି କୋଟି କୋଟି ଲୋକ । କହିବା ବାହୁଲ୍ୟ ଯେ ଛାତ୍ର ଓ ଯୁବ ଗୋଷ୍ଠୀପାଇଁ ଏହା 
ଅତି ଉପାଦେୟ ଗ୍ରଛ ମନେ ହେବ । 
ଭୁବନେଶ୍ବର ସାତକଡ଼ି ହୋତା 
ତା.୯.୮.୨୦୦୪ ସଭାପତି, ଓଡ଼ିଶା ଲେଖକ ସମବାୟ ସମିତି ଲିଃ. 
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ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା 


ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ “ଏକମାତ୍ର ବିକନ୍ପ ନୁହେଁ କି ? 
ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ବିକାଶ 

ସ୍ଵଦେଶୀ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାର 

ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତି - ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ବିଚାର 
ସାଂପ୍ରତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ - ଏକ ଭିନ ଦୃଷ୍ଟି 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସାମାଜିକ ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ 

ଗାନ୍ଧି ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିରିକ ଶିକ୍ଷା 

ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଗତି କୁଆଡ଼େ 

ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକର-ଏକ ବିଚାର 

ଭାରତର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେ ହେରୁଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 
ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା, ଧାର୍ମିକ ବିଭିନତା ଓ ଗାନ୍ଧି 
ଗାନ୍ଧି ଓ ଭାରତ 

ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଉପରେ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ରାଜନୈତିକ ନୈତିକତା 


ସାମ୍ପଦାୟିକ ଅଧ୍ନିର୍ଣ୍ଣୟ : ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ବିଚାର 


ତକୃର ମହତାବଙ୍କ ଦୃଶ୍ଚିରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଚେତନାରେ ଓଡ଼ିଶା 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ଦର୍ଶନ 

ଶାନ୍ତିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାନ୍ଧି 


ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ( ୧ ) 
ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ( ୨ ) 


୧୦୦ 


୧୦୨ 
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ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ନାିଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି କି ? 
ଗାନି ଦର୍ଶନର ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆନଶ୍ୟକତା 

ମାନବିକ ଅଧ୍କାର - ଗି ଦର୍ଶନରେ 

ଆସ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଗୋଳଚିବ! 

ଆମ୍ମା ପୁରୁଷ ଗାନ୍ଧି 

ପାନ୍ଦିଜୀକ ଶପଥ 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୌନବ୍ରତ 

ଭାରତରେ ଗାନି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରୀକ୍ଷା ଚମ୍ପାରଣ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ 

ଗାନ୍ଧି ଓ ସୁଭାଷ 

ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧିଂଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 

ଗାନ୍ଧି ମାର୍ଗରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବା 


O00 
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୧୦୬ 
୧୦୯ 
୧୧୩ 
୧୨୦ 
୧୨୫ 
୧୩୧ 
୧୩୬ 
୧୪୦ 
୧୫୫ 
୧୬୫ 
୧୬୯ 
୧୮୧ 


ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା 


ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା ପରିଚାଳନା କମିଟିର ନିମନ୍ତ୍ରଣ ରକ୍ଷାକରି ପୁରୀରେ ପହଞ୍ଲି ୧୨ 
ତାରିଖ ଦିନ ଏହାର ୫୩ତମ ଅଧ୍୍‌ବେଶନରେ ଯୋଗ ଦେବାପାଇଁ ¦ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବର୍ଷ 
ଫେବୃଆରୀ ୧୨ ତାରିଖରେ ସେମାନେ ଏହି ମେଳା କରିଥାନ୍ତି କାରଣ ସେହିଦିନ 
ମହୋଦଧ୍ର ଉତ୍ଥ୍ତ ତରଙ୍ଗମାଳାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିତାଭସ୍ମକୁ ୧୯୪୮ ମସିହାରେ 
ବିସର୍ଜନ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ଲା ! ସେହିଦିନରୁ ସେହି ଘାଟର ନାମ ଗାନ୍ଧିଘାଟ । 

ମୁଁ ଗାନଧିଘାଟରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଟିକିଏ ଇତସ୍ତତଃ ହୋଇପଡ଼ିଲି । କାରଣ ଗାନିଜୀଙ୍କର 
ପୂର୍ଣ୍ାବୟବ ଦାଣ୍ଡୀପଦଯାତ୍ରାର ଷ୍ଟାଚ୍ୟୁଟି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇଲି ନାହିଁ । ପାଖରେ ରିକ୍ସାରେ 
ବସିଥ୍‌ବା ରିକ୍ସାବାଲାକୁ ପଚାରିଲି । ସେ ମୋତେ ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ହରିହରଙ୍କ ମୂର୍ରିକୁ 
ଦେଖାଇଦେଇ କହିଲା- ' ‘ଗାନ୍ଧି ସେଇଠି ଠିଆ ହୋଇଛି ।” ମୁଁ ନିଜକୁ ନିଜେ ବିସ୍ମିତ 
ହୋଇ ଏଣେତେଣେ ଚାହିଁଲି । ଗାନ୍ଧିଘାଟର ସମୁଦ୍ରବାଲି ଉପରେ ନିର୍ମିତ ୍ଟାଚ୍ୟୁ 
ସାମନାରେ ସରକାରଙ୍କର ବେଶ୍‌ ଦୁଇଟି ବଙ୍ଗଳା ନିର୍ମିତ ହେବାଦ୍ଧାରା ଗାନ୍ଧିଷ୍ଠାଚ୍ୟୁ 
ସିଧାସଳଖ ଭାବେ ଦେଖାଯାଉନି । 

ଗାନ୍ଧିଷ୍ଟାଚ୍ୟର ଚାରିପାଖରେ ଲେଖାଯାଇଥ୍‌ବା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ପ୍ରିୟ ବାକ୍ୟସବୁ 
ଲିଭିଗଲାଣି । ବିରାଟ ହତାଟିକୁ ଆକର୍ଷଣୀୟ କରାଯିବାର କୌଣସି ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ହେଉନାହିଁ । ଭାରତର ଲୋକମାନେ କ୍ରମଶଃ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଭୁଲିଯିବା ବେଳେ, ବହୁରାଷ୍ଟ୍ରର 
ବୁବିଜୀବୀ ଓ ଚିନ୍ତାନାୟକମାନେ ଗାନ୍ଧି ଦଶନ ବିଶ୍ଵରେ ଦେଖାଦେଇଉଥ୍‌ବା ବିଶ୍ଵୀକରଣର 
ଏକମାତ୍ର ବିକଳ୍ପ ବୋଲି ଘୋଷଣା କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେଣି । କାରଣ ବର୍ରମାନ 
ବେଶୀ ବେଶୀ ମନେ ପଡ଼ିଯାଉଛି, “କି ହେବ ଏ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ଘେନି, ଯଦି ମୋର 
ନପୂରେ ପେଟ ।” ? ଏବେ ବହୁଲୋକଙ୍କର ପେଟ ପୂରୁନି । ଦରିଦ୍ର ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । 
ଦେଶର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ ଉପରେ ଆଘାତ ଲାଗୁଛି । ବିଶ୍ବବ୍ୟାଙ୍କ, ଆନ୍ତଙ୍କାତିକ ମୁଦ୍ରାପାଣ୍ଚି, 
ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂଗଠନର ଦାଦାଗିରି ଭାରତର ଅର୍ଥନୀତି ଠାରୁ ସରକାରୀ କଳ ସବୁ 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗ୍ରାସ କଲାଣି । ସ୍ଵଦେଶୀ ଅ୍ଥନୀତିର ଦ୍ଵାହିଦେଇ ବିଦେଶୀ ଅଅନୀତିକୁ 
ଆପଣାର କରିନେବାରେ ମସ୍‌ଗୁଲ ଶାସକଦଳ ନିଜର ଦଳୀୟ ଓ ବ୍ୟକ୍ରିଗତ ସ୍ବାର୍ଥକୁ 
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୧୦ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଅଗ୍ରାଧ୍କାର ଦେଇ ଲୋକଙ୍କ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଉପେକ୍ଷା କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ଦରିଦ୍ରତମ 
ବ୍ୟକ୍ତିଟି ସେମାନଙ୍କର ଯୋଜନା ଅନ୍ତଭୁଭ୍ତ ହୈଉନାହିଁ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସ୍ଵଦେଶୀ ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି । ମାନବିକତା 
ଓ ପ୍ରେମ ଏହି ଅର୍ଥନୀତିର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଘରୋଇକରଣର ବିରୋଧୀ । 
ଏବେର ରାଜନେତା ସ୍ଵଦେଶୀ ମୁହଁରେ କହି ବିଦେଶୀକୁ ଆପଣାର କରିନେବାରେ 
ଲାଗିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏ ଦେଶର ସବୁକଥାକୁ ବଜାରରେ ପରିଣତ କରିଦେଲେଣି । 
ବହୃଜାତିକ କମ୍ପାନୀମାନେ କୃଷିକ୍ଷେତ୍ରର ମଞ୍ଚିଠାରୁ ପରିବେଶ, ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ଗମନାଗମନ, 
ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ୟାଦିରେ ନିଜର ପ୍ରଭାବକୁ ଛାଇଦେଲେଣି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ୧୯୨୬ ଅକ୍ମୋବର 
୭ ତାରିଖ ଓ ୧୯୩୧ ନଭେମ୍ବର ୧୨ ତାରିଖରେ ୟଙ୍ଗଇଶ୍ରିଆରେ ଲେଖ୍‌୍ଥୂୁଲେ 
ପୁଞଜିବାଦର କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ସବୁବେଳେ ଉପନିବେଶ ସୃଷ୍ଠି କରିବା । ବର୍ରମାନ ଭାରତ 
ବିଶ୍ବବ୍ୟାଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଉପନିବେଶରେ ପରିଣତ ହେଲାଣି । 

ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ମୌଳିକ ଭିଭି ଥୁଲା ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, 
ଅହିଂସା, ନ୍ୟାସ ( ଟୃଷ୍ଚିସିପ୍‌ ) ଇତ୍ୟାଦି କଥା କହିବାବେଳେ ସେ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ହିଁ 
ସମ୍ପଭିର ପ୍ରଥମ ଓ ଶେଷ ଉତ୍ସ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ଆବଶ୍ୟକତା 
ପୂରଣ ପାଇଁ ଏ ସଂସାରରେ ଯଥେଷ୍ଟ ରହିଥ୍ବାବେଳେ, ମଣିଷର ଲୋଭକୁ ପୂରଣ 
କରିବାକୁ ଯଥେଷ୍ଟ ନାହିଁ । ମଣିଷ ନିହାତି ସ୍ବାର୍ଥପର ଓ ଲୋଭୀ ହୋଇଯାଉଥ୍‌ବାରୁ 
କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ସମ୍ପଭି ଠୁଳ ହୋଇଯାଉଛି । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵଦେଶୀ ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତ ହେବା ଅର୍ଥରେ କହିଛନ୍ତି । 
ଆମ ନିଜ ଦେଶର ମୂଳପୁଞ୍ଜି, ଭିରିକୁ ସଂରକ୍ଷଣ କରିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରିଛନ୍ତି । 

ଏ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆତ୍ମତୀବନୀକୁ ଟିକିଏ ଆଖ୍‌ ପକାଇବା । ସେ 
ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ମୁଁ ଛାତ୍ର ଥୁଲାବେଳେ ପାଠପଢ଼ା ବହିଛଡ଼ା ଆଉ କୌଣସି ବହି ପଢ଼ି 
ନଥୁଲି । କର୍ମକ୍ଷେତ୍ରରେ ପ୍ରବେଶ କଲାପରେ ମୁଁ ପଢ଼ିବାକୁ ଖୁବ କମ୍‌ ସମୟ ପାଇଛି । 
ସୁତରାଂ ମୋର ପୋଥ୍ଗତ ବିଦ୍ୟା ବିଶେଷ ଅଛି ବୋଲି ମୁଁ କହି ପାରିବି ନାହିଁ । 
ଏହି ଅଭାବଟି ମୋର ବିଶେଷ କିଛି କ୍ଷତି କରିନାହିଁ ବୋଲି ମୋର ବିଶ୍ଵାସ । ବରଂ 
କହିବାକୁ ଗଲେ ମୁଁ ଯେତିକି ପଡ଼ିଛି ସେତକ ହଜମ କରି ପାରିଛି । ଏଥ୍‌ରୁ ଗୋଟିଏ 
ବହି ମୋତେ ଖୁବ୍‌ ପ୍ରଭାବିତ କରିଛି । ସେଇଟି ହେଲା ରସ୍ଚିନଙ୍କର ‘ଅନ୍‌ ଟୁ ଦି ଲାଷ୍ଟୀ । 
ମୁଁ ପରେ ଏହି ବହିଟିକୁ ଗୁଜୁରାଟୀ ଭାଷାରେ ଅନୁବାଦ କରିଥ୍ଲି ଓ ତା'ର ନାମ 
ରଖ୍ଥ୍ଲି ‘ସର୍ବୋଦୟ! । 

ଏ ବହିରୁ ଯେଉଁ ଶିକ୍ଷା ସେ ଲାଭ କରିଥଲେ ତାହା ହେଉଛି ୧-ସମସ୍ତଙ୍କର 
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ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା ଜ୍ଞ ୧୧ 


ମଙ୍ଗଳ ହେଲେ ନିଚ୍ର ମଙ୍ଗଳ ହେବ, ୨-ଚଢଣେ ଓକିଲର କାମର ମୃଲ୍ୟ ଯାହା, 
ଜଣେ ମୂଲିଆର କାମର ମୂଲ୍ଯ ମଧ୍ୟ ସେଇଆ, ୩- ଯେଉଁ ଶ୍ରମିକ ଚାଷ କରେ ବା 
ଆବଶ୍ୟକ ପଦାର୍ଥ ଉତ୍ପାଦନ କରେ ତାହାର ସାର୍ଥକ ଜୀବନ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଲେଖୁଛନ୍ତି, 
'ଏଥ୍‌ ମଧ୍ୟରୁ ପ୍ରଥମ ସୃତ୍ରଟି ମୁଁ ଜାଣିଥ୍ଲି । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଷୟରେ ମୋର ଅସ୍ପଷ୍ଟ ଧାରଣା 
ଥୁଲା । ତୃତୀୟଟି ମୁଁ ଆଦୌ ଜାଣି ନଥ୍‌ଲି । ପରେ ଜାଣିଲି ଯେ ପ୍ରଥମ ସୃତ୍ରରେ 
ହିଁ ଅନ୍ୟ ଦୁଇଟି ସୂତ୍ର ନିହିତ ଅଛି । ସକାଳର ଆଲୁଅ ସହ ମୁଁ ଜାଗି ଉଠିଲି ଓ ଏହି 
ସୃତ୍ରଗୁଡ଼ିକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଗଲି । 

ସର୍ବୋଦୟ କର୍ମୀମାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରଚନାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିଜକୁ ନିୟୋଜିତ 
କରି ରଖ୍ଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ଵୀକରଣ ଫଳରେ ଭାରତରେ ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ 
ଲାଗିଛି ତାହାକୁ ମୁକାବିଲା କରିବା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଦର୍ଶନକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରୁନାହାନ୍ତି । 
ବହୁସଂଖ୍ୟାରେ ଯୁବପିଢ଼ି ଏହି ସର୍ବୋଦୟ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ ଦେଖାଉ ନାହାନ୍ତି । 
ସେଠାରେ ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା ଉପଲକ୍ଷେ ସଭା ଚାଲିଥ୍‌ବା ବେଳେ ଯୁବକମାନେ 
ଗାନ୍ଧିଷ୍ଟାଚ୍ୟୁ ନିକଟରେ କ୍ରିକେଟ୍‌ ଖେଳିବାରେ ମସ୍ଗୁଲ୍‌ ଥୁଲେ । ଯେପରି ତାହା ଏକ 
ଖେଳପଡ଼ିଆ । ଯୁବ ପିଢ଼ିକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରଚନାମ୍ବକ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରତି ଆକ୍ରଷ୍ଟ କରିବା ପୂର୍ବରୁ 
ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ୟମରେ ଜଗତୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତି ବିରୋଧରେ ଆନ୍ଦୋଳନ 
କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଦେଖାଦେରଛି । ଅହିଂସା ଅସ୍ତ୍କୁ ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ପାଇଁ ତ୍ୟାଗପୂତ ଜୀବନ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଯୁବପିଢ଼ି ଲୋଡ଼ା  ଗାନ୍ଧିଦର୍ଶନକୁ ଗଭୀର 
ଅଧ୍ୟୟନ ନକଲେ ଯୁବପିଢ଼ି ଏଥ୍‌ରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ସର୍ବୋଦୟ 
ମେଳା ଯୁବପିଢ଼ିକୁ ଅନୁପ୍ରାଣିତ କରିବାର ବାଟ ତିଆରି କରିବା ଦରକାର । ସର୍ବୋଦୟ 
ପାତ୍ର ସ୍ଥାପନ କରିବା ଦ୍ଵାରା କିଛି ଅର୍ଥ ବା ଚାଉଳ ସଂଗ୍ରହ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ତାହା 
ଦ୍ଵାରା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ରୂପ ଗ୍ରହଣ କରିବ ନାହିଁ । 

ସର୍ବୋଦୟ ମେଳାରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିଥ୍ବା ସଭ୍ୟମାନଙ୍କର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି, 
ଗାନ୍ଧିବିଚାର ପ୍ରତି ଅନୁରଚ୍ତି ରହିଛି । କିନ୍ଧ ବର୍ରମାନ ତାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ପ୍ରତି ଦ୍ରଷ୍ଚି ଦେଇପାରିଲେ, ଏହା ନୃତନ ମାର୍ଗ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବାରେ ସହାୟକ 
ହେବ । ସମାଜର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଅନୈତିକତାରୁ ନୈତିକତା ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେବାର କାର୍ଯ୍ୟକୁ 
ସେମାନେ ହାତକୁ ନେବା ଦରକାର । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପ୍ରୟୋଗ ଉପରେ ନିର୍ଭର 
କରେ ! 

ଗାନ୍ଧି ମାନବ ସେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ କହିଥ୍‌ଲେ, ମୋ'ର ଦେଶବାସୀ 
ହେଉଛନ୍ତି ମୋ'ର ନିକଟତମ ପ୍ରତିବେଶୀ । ସେମାନେ ଏତେ ଅଧ୍କ ପରିମାଣରେ 
ଅସହାୟ, ସମ୍ବନଶୂନ୍ଯ ଓ ଜୀବନହୀନ ହୋଇ ପଡ଼ିଛନ୍ତି ଯେ, ସେହି ମାନଙ୍କର 
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୧୨ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରୀ 


ସେବାରେ ହିଁ ମୋତେ ନିଜକୁ ଅଭିନିବେଶିତ କରି ରଖ୍‌୍ବାକୁ ହେବ । ହିମାଳୟର 
କୌଣସି ଗୁମା ଭିତରେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ ପାଇପାରିବି ବୋଲି ଯଦି ମୋର ହୃଦବୋଧ 
ହୋଇ ଯାଆନ୍ତା, ତେବେ ମୁଁ କୌଣସି କାଳ ବିଳମ୍ବ ନ କରି ସେଠାକୁ ଚାଲି ଯାଆନ୍ତି । 
ମାତ୍ର, ମନୁଷ୍ୟ ଜାତିକୁ ବାଦ୍ବ ଦେଇ ଯେ ମୁଁ ଭଗବାନଙ୍କୁ କଦାପି ପାଇ ପାରିବି ନାହିଁ, 
ସେ କଥା ମୋତେ ଜଣାଅଛି ।” 

‘ମୋ ଭଗବାନ ବହୁ ଆକାର ଧାରଣ କରି ପାରନ୍ତି ଏବଂ ବେଳେ ବେଳେ 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ଚରଖା ମଧରେ ଆବିଷ୍କାର କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ, ଆଉ କେତେକ ସମୟରେ 
ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ସାମ୍ଚଭଦାୟିକ ଏକତା ମଧ୍ଯରେ ଦେଖ୍ଥାଏ । ପୁଣି ବେଳେ ବେଳେ ତାଙ୍କୁ 
ଅସୃଶ୍ୟତାର ଦୂରୀକରଣରେ ଦେଖେ ଏବଂ ଏହିପରି ଭାବରେ, ମୋ'ର ଆତ୍ମା ମୋତେ 
ଯେପରି ପରିଚାଳିତ କରି ନେଉଥାଏ, ମୁଁ ସେହି ପରି ଭାବରେ ତାଙ୍କ ସହିତ ସଂଯୋଗ 
ସ୍ଥାପନ କରିଥାଏ । 

ନିକଟରେ ପେୋରବନ୍ଦର ଯିବାର ସୌଭାଗ୍ୟ ମିଳିଥୁଲା । ଗାନ୍ଧି ଜନ୍ମସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ ମନେହେଲା ଗାନି ବଞ୍ଥିଲେ ସେଠାକାର ଦୂଷିତ ଗନ୍ଧକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ 
ନିଶ୍ଚିତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କରିଥାନ୍ତେ ! ଏବେ ଜାଣିବାକୁ ମିନୁଛି କିରଣ ବେଦୀ ସୁପ୍ରିମ୍‌କୋର୍ଟର 
ଦ୍ରଷ୍ଟିଆକର୍ଷଣ କରି ଏହାର ନିରାକରଣ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । କିଛି ମୁଷ୍ନିମେୟ ଲୋକ 
ଯେତେବେଳେ ତ୍ୟାଗ ମନୋଭାବ ନେଇ, ଦୃଢ଼ସଂକଳ୍ପଧବଦ୍ଧ ହୋଇ ମାନବସେବା କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିବେ, ସେତେବେଳେ ସଫଳତା ନିଶ଼୍େ ମିଳିବ । ଅହିଂସା ଓ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ଯମରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ ନବଉନ୍ମାଦନା ସୃଷ୍ଟି କରିପାରିଲେ, ତାହା ଯଦି 
ବର୍ଭମାନ କରାଯାଇତାରେ, ତେବେ ଭୂମଣ୍ଡଳୀକରଣର ଆର୍ଥକ ଉପନିବେଶବାଦ ଓ 
ସାମନ୍ତବାଦ କବଳରୁ ଭାରତକୁ ରକ୍ଷା କରାଯାଇପାରିବ ନଚେତ ଭାରତ ପୁଣିଥରେ 
ଦାସତ୍ଵର ବେଡ଼ିରେ ବାନ୍ଧିହେଇ ପଡ଼ିବ । ସର୍ବୋଦୟ ମେଳା ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ଆଗେଇ 
ଚାଲିବା ହେଉଛି ବର୍ଉମାନର ଆହ୍ବାନ । 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ” -ଏକମାତ୍ର ବିକଳ୍ପ ନୁହେଁ କି ? 


କେନ୍ଦ୍ର ସରକାର ବିଦେଶୀ ବ୍ୟାଙ୍କମାନେ ୪୯ ପ୍ରତିଶତ ପୁଞ୍ଜି ଭାରତୀୟ ବ୍ୟାଙ୍କରେ 
ବିନିଯୋଗ କରିବେ ବୋଲି ନିଷ୍ଠରି ଗ୍ରହଣ କଲେ । ୧୯୯୧ ମସିହା ଠାରୁ କ୍ରମାଗତ 
ଭାବରେ ଭାରତ ସରକାର ଉଦାରୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ତୃରାନ୍ିତ କରିବାକୁ ବିଭିନ୍ନ 
ନିଷ୍ପରି ମାନ ଗ୍ରହଣ କରି ଭାରତ ବଜାରକୁ ବେଶୀ ବେଶୀ ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଏପରି ଭାବରେ ଘଟୁଛି ଯେ ସବୁଠାରେ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । 
ବିକାଶ, ନିଯୁକ୍ତି ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଏହି ଅର୍ଥ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମାଧାନ କରି ପାରୁନି ! 
ଉଦାରୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତି ଲାଗୁ ହେବା ଦିନରୁ ଶ୍ରମିକ, କର୍ମଚାରୀ ଛଟେଇ, 
କଳକାରଖାନା ବନ୍ଦ, ନିଯୁକ୍ତି ସଂକୋଚନ ନୀତି ଅତ୍ୟନ୍ତ ତୀବ୍ର ରୂପ ଧାରଣ କରିଛି । 
ବେକାରୀ ବଢ଼ି ବଢ଼ି ଚାଲିଛି । ଅଧ୍କ ନିଯୁକ୍ତି ସୃ୍ଚି ହେଉନି ଅର୍ଥ ପ୍ରତ୍ୟେକ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ଉତ୍ପାଦନ ପ୍ରକ୍ରିୟାକୁ ବନ୍ଦ କରି ଦିଆଯାଇଛି । ଆର୍ଥକ କ୍ଷେତ୍ରରେ କ୍ରମାଗତ ବିକାଶ 
ସମସ୍ୟା ଦେଖା ଦେଇଥ୍‌ବା ବେଳେ, ସାମାଜିକ ସ୍ତରରେ ଦୁର୍ନୀତି ନୀତିରେ ପରିଣତ 
ହୋଇଯାଇଛି । ଏଥ୍ରୁ ଜାତୀୟ ସୁରକ୍ଷା ମଧ୍ଯ ବାଦ୍ର ପଡୁନାହିଁ । ଦୁର୍ନୀତିର ଚେର ଏମିତି 
ମାଡ଼ିଯାଇଛି ଯେ ସେଅଥ୍‌ରୁ କେହି ବାଦ୍ର ପଢୁନାହାନ୍ତି । ଦୁର୍ନୀତି ସହିତ ଯୋଡ଼ିହୋଇଛି 
ଅପରାଧ |! ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ଓ ଅପରାଧ ପ୍ରବଣ ହୋଇଉଠିଛି । 
ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଥିରତା ନାହିଁ । ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନଙ୍କର 
ଅଭିବୃବି ଓ ନୀତିହୀନ ରାଜନୀତି ସରକାରର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ପ୍ରତି ବିପଦ ସୃଵ୍ଚି କରୁଛି । ଶାସନ 
ଚାଲୁଛି ବୋଲି ପ୍ରତ୍ୟୟ ହେଉ ନାହିଁ । ଅସ୍ଥିର ରାଜନୀତି ଓ ବ୍ୟାପକ ଦୁର୍ନୀତି ଶାସନକୁ 
ପୂରାପୂରି ପଢୁ ଓ ଅଥର୍ବ କରି ପକାଇଛି । ଏହାର ପରିଣତି ହୋଇଛି ବିକାଶ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ବାଧାପ୍ରାପ୍ତ । ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆମ୍ଭନିର୍ଭରଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାଉନାହିଁ । ଦେଶ ମଧ୍ଯ 
ଆମ୍ମନିର୍ଭରଶୀଳ ହେଉନାହିଁ । ସମ୍ବିଧାନ ସଂଶୋଧନ କରି ପରିବର୍ନ କରିଦେଲେ 
ସୁଶାସନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ ଏବଂ ବିକାଶରେ ଅଭିବୃବ୍ଧି ଘଟିବ ବୋଲି ଯୁକ୍ତିକରି 
ସମ୍ବିଧାନ ସଂଶୋଧନ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଚେଷ୍ଟା ଚାଲିଛି । ଅର୍ଥନୀତି, ରାଜନୀତି ଓ ସମାଜନୀତି 
କ୍ଷେତ୍ରରେ ବିଶ୍ଵୀକରଣ, ଘରୋଇକରଣ ଓ ଉଦାରୀକରଣକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ 
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୧୪ ୫ ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଦେଶକୁ ସବୃକ୍ଷେତ୍ରରେ ଏକ ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟକୁ ଘୋଷାଡ଼ି ନିଆଯାଇଛି । ନୀତି 
ନିର୍ବାରଣ କେନ୍ଦ୍ରୀୟସ୍ତରରେ କରାଯାଉଥ୍‌ବା ଫଳରେ, ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ ତାକୁ 
ମୁଣ୍ଡପାତି ଗ୍ରହଣ କରି ଚାଲିଛନ୍ତି । ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗ୍ରାମ୍ୟ ବା 
ଅଞ୍ଚଳସ୍ତରରେ ନୀତି ନିର୍ବାରଣ କରାଯାଉଜନି । ଭାରତର ଏହିପରି ଏକ ଅସନ୍ଧୁଳନ 
ରାଜନୈତିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ସାମାଚିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧି ବିଚାରର ଯେ ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି, ତାହା ଆମେ ଭୁଲିଯିବାକୁ ବସିଲେଣି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ବାରମ୍ବାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ସ୍ଵାୟତ୍ତଶାସନ, 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି ଓ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପାଇଁ ଏହି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଭାରତରେ ୭୩ତମ ସମ୍ପିଧାନ ସଂଶୋଧନ କରି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ପଞ୍ଚାୟତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଯିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା କରାଗଲା; ଯେପରି ଜଣାପଡୁଥ୍ଲା 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ୍ୟର ସ୍ଵପ୍ନ ସଫଳ ହେବାକୁଯାଉଛି । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ କିପରି ଶାସନ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ, ସେ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କରିବାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଓ ଦର୍ଶନର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ହେଉଛି ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶୀମଦ୍ବ 
ଭଗବଦ୍ରଗୀତା, ଯିଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଙ୍କର ଉପଦେଶ ‘ସରମନୁ ଅନ ଦି ମାଉଣ୍ଟ ଆଣ୍ଡ ଦି 
ଗସପେଲ୍‌”, ଇସଲାମଧର୍ମର ‘କୋରାନ୍‌' ଏବଂ ବୁଦ୍ଧଙ୍କର ' ଅହିଂସା” ଦର୍ଶନ । ଏହା 
ବ୍ୟତୀତ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଓ ବିଚାର ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥଲା ଜନ୍‌ ରସ୍ଚିନ, ଲିଓ ଟଲଷ୍ଟୟ 
ଓ ଏଡଉଇନ୍‌ ଆରନଲଡ଼ଙ୍କର ‘ଏସିଆର ଆଲୋକ?” ପୁସ୍ତକ ଦ୍ଵାରା । ହିଂସା ବ୍ୟତୀତ 
କିପରି ଭାବରେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନ ଆସିପାରିବ, ତାହା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ବିଭିନ୍ନ 
ପୁସ୍ତକରୁ ଆହରଣ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ବିଚାରକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରି 
କିପରି ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିକାଶର ମୂଳ ଭିରିକୁ ବୃବି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିବ, ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥ୍ଲେ ମଧ୍ଯ, ଭାରତୀୟ ସମ୍ମିଧାନରେ ତାହା ଗ୍ରହଣୀୟ 
ହେଲା ନାହିଁ; ଏହା ମଧ୍ଯ ବିଚାର୍ଯ୍ୟର ବିଷୟ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକୃତ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ହେଉଛି ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଶଦ୍ଦ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥ୍‌ଲେ 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ' ସ୍ଵରାଜ, ଗ୍ରାମ୍ୟ ରିପବ୍ଲିକ, ସ୍ଵବାୟରଶାସନ, ଉତ୍ତମ ଶାସନ 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏଗୁଡ଼ିକ କହିବାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦୃଦ୍ତିନିବବ୍ଧ ଥୁଲା ଭବିଷ୍ୟତ ଭାରତ 
ଉପରେ । କାରଣ ସେ ଚାହୁଁଥଲେ ଦେଶ ବହୁଲୋକଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଶାସିତ ହେଉ । 
ଲୋକମାନେ ନିଜେ ନିଜକୁ ଶାସନ କରିବାକୁ ସୁବିଧା ପାଆନ୍ତୁ । ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ କରି 
ସବୁକିଛିକୁ ଗ୍ରାମ ଅଧୂନକୁ ଅଣାଯାଇ ପାରିବ, ଏଥ୍‌ରେ ସେ ବିଶ୍ବାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । 

ଗୀ ଥୁଲା ତାଙ୍କ ବିଚାରର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ପ୍ରତ୍ଯେକ ବ୍ଯକ୍ତି ଗୀ ପାଇଁ ଉତ୍ତମ 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ-ଏକମାତ୍ର ବିକଳ୍ପ ନୁହେଁ କି ? ୍ଞ ୧୫ 


କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ଏବଂ ଏହିପରି ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଗୀ ପୂରିଗଲେ, ଯେପରି ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ଜୀବନ ଗୋଟିଏ ଜୀବନ ପରି ହୋଇଯିବ । ପଞ୍ଚାୟତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିକାଶର ବିଭିନ୍ନ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ହେଉଛି ସମାଜର ଅହିଂସା ମାର୍ଗ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବାର ମାଧ୍ଯମ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାରରେ ଗ୍ରାମ ହେଉଛି ମୂଳଭିରି । ଗୀର ଲୋକମାନେ 
ଗ୍ରାମ୍ୟକମିଟି ନିର୍ବାଚିତ କରିବେ । ଏହିପରି କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଗ୍ରାମକମିଟି ତାଲୁକ କମିଟିକୁ, 
ତାଲୁକ ଜିଲ୍ଲା କମିଟି ଓ ଜିଲ୍ଲା କମିଟି ପ୍ରାଦେଶିକ ସଭାକୁ ସଭ୍ଯ ନିର୍ବାଚିତ କରିବେ । 
ପ୍ରାଦେଶିକ ସଭା କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ସଭାକୁ ସଭ୍ୟ ନିର୍ବାଚିତ କରି ପଠାଇବେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ଯଦି ନିର୍ବାଚନ ହୁଅନ୍ତା, ତେବେ ସଭ୍ୟ ନିର୍ବାଚନ ପାଇଁ ହେଉଥ୍‌ବା ଲକ୍ଷ 
ଲକ୍ଷ ଟଙ୍କା ଖର୍ଚ ହୁଅନ୍ତା ନାହିଁ । ଭାରତ ପରି ଏକ ଗରିବ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ନିର୍ବାଚନରେ 
କୋଟି କୋଟି ଟଙ୍କା ଖର୍ଚ କରିବା ବିଡ଼ମ୍ବନା ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କ'ଣ ହୋଇପାରେ ? 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଗୀଗୁଡ଼ିକ ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଏକଥା ଗାନ୍ଧି ବିଚାର 
କରି ଦେଖ୍ଥୁଲେ | କିନୁ ଦୁଃଖର କଥା ସମ୍ବିଧାନରେ ଏହାକୁ ସଠିକ୍ଵ ସ୍ଥାନ ଦିଆଗଲାନି । 
ଭାରତ ସରକାର ବିଭିନ୍ନ ସମୟରେ ଗୀର ବିକାଶ କଥା କହିଲେ ମଧ୍ଯ ବାସ୍ତବିକ ଭାବେ 
ସେମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମତା ଦେଇ ବିକାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟାର ଅଂଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ଏହା 
କଲେ ନାହିଁ । 

ଗାଁ ଗହଳର ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରତୀକ ଥୁଲା ଚରଖ। । ପିନ୍ଧିବା ପାଇଁ ସେ ଖଦିକୁ 
ବାଛିଥ୍‌ଲେ ! ତାଙ୍କର ସ୍ୋଗାନ୍‌ ଥୁଲା କୁଟିଖାଅ, କାଟି ପିନ୍ଧ । ସମାଜର ଆର୍ଥ୍କ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଟ୍ରଷ୍ଠି ବା ନ୍ୟାସ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେବ । ଏହାଥ୍‌ଲା ତାଙ୍କର ଆର୍ଥକ ବିଚାର | ଏଥ୍‌ପାଇଁ 
ତାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ଥୁଲା ଶିକ୍ଷା ଉପରେ, ବିଶେଷ କରି ପୌଡ଼ଶିକ୍ଷା ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଶିକ୍ଷା 
ଉପରେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ପଞ୍ଚାୟତ ରାଜନୈତିକ ଢାଞ୍ଚାର ମୂଳଦୂଆ ହେବାଦ୍ଧାରା ନେତା 
ଓ ଭୋଟଦାତାଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ଦୃଢ଼ୀଭୂତ ହେବ । ପାଞ୍ଚବଷ ତମାମ ସହରରେ 
ରହି କେବଳ ଭୋଟବେଳେ ଗୀକୁ ଫେରିବା ଚଳିବ ନାହିଁ । ଏହି ବ୍ଯବସ୍ଥା ଫଳରେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିର୍ବାଚିତ ସଭ୍ୟ ଉତ୍ତରଦାୟୀ ରହିବେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏ ବିଚାର ଯେମିତି ବିଚାରରେ ରହିଗଲା, ଯାହାର ଫଳ ହେଉଛି 
ବର୍ରମାନର ଏଲପିଜି ( ଉଦାରୀକରଣ, ଘରୋଇକରଣ ଓ ଜଗତୀକରଣ )ର ଦୁର୍ଦଶା । 
ଆମେ କଂ ଣ ସତରେ ଗର୍ବ କରି କହି ପାରିବା ଯେ ଆମର ଗଣତନ୍ତ୍ର ଠିକ ଭାବରେ 
ଚାଲୁଛି ବୋଲି ? ଅବଶ୍ୟ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଯେ କେନ୍ଦ୍ର ଓ ରାଜ୍ୟ ଶାସନ ପାଇଁ ନିର୍ବାଚନ 
ହେଉଛି ଓ ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍୍‌ମାନେ ଶାସନ କରୁଛନ୍ତି । ଭାରତ ଏକ ଚଳମାନ ଗଣତନ୍ତ୍ର 
ରାଷ୍ଟ୍ର ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହୈ ଏହା ଯେପରି ଶାସିତ ହେବା କଥା ସେପରି ହେଉନାହିଁ । 
ଶାସ ନବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସବୁ ରାଜ୍ୟରେ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମାଟି ଖସିଯିବାରେ 
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୧୬ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଲାଗିଛି । ଅତଡ଼ା ଖସୁଛି । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଶାସନ ଦଳଗତ ଶାସନର ସ୍ଥାନ ନେଇଛି । ଦଳ 
କେବଳ ନାଁକୁ ମାତ୍ର । ବ୍ୟୁରୋକ୍ରାସି ଓ ପୋଲିସ୍‌ ରାଜନୈତିକ ନେତୃତ୍ବର ବଚସ୍କର 
ସାଜିଛନ୍ତି । ରାଜନୀତି ବିଶାରଦମାନେ ମତଦେଇ କହନ୍ତି ଯେ ଭାରତର ରାଜନୈତିକ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁ ଦୁତ ପରିବର୍ରନ ଦେଖାଦେଉଛି, ତାହା ଭାରତରେ ଥବା ଶିକ୍ଷିତବର୍ଗ 
ପାରାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ସଂସ୍କୃତି ବା ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକୁ ଆପଣେଇଁ ନେଇ ସେହି ଅନୁସାରେ 
ପରିଚାଳିତ ହେବା ଯୋଗୁଁ ଘଟୁଛି । ଏହିହେତୁ ସବୁଠାରେ ଦ୍ୃନ୍ଦ୍ର ଓ ହତାଶା ! ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ସବୁ ଅଙ୍ଗ ଯେପରି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶିଥ୍ଳ ପାଲଟି ଯାଇଛି । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ କଥା କହି ଗୀକୁ ମୂଳଭିଭି ଭାବରେ ନେବାକୁ ପରାମର୍ଶ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯାହାକୁ ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଗ୍ରହଣ କରିନି । ଆମେ ସହାନୁଭୂତି ସହ 
ସହାବସ୍ଥାନ ନୀତିକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇ ପାରୁନେ । ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର ପରିଚାଳିତ ଅଙ୍ଗ 
ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ପରି ମନେହୁଏନା । ‘ନର୍ମଦା ବଚାଅ”' ଆନ୍ଦୋଳନ ଚାଲିଛି, 
ସୁପ୍ରିମ୍‌କୋର୍ଟ ଡ୍ୟାମ୍‌ ନିର୍ମାଣ ହେବା କଥା କହିଲା । ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ନିରୀହ ଆଦିବାସୀମାନେ 
ବାସବ୍ୟୁତ ହେବେ, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଆଲୋଚନା କରି ସମାଧାନ କରିବାକୁ କୌଣସି 
ସମାନ୍ୟତମ ପଦକ୍ଷେପ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ନାହିଁ ବା କରାଯାଉନାହିଁ। ଠିକ 
ସେହିପରି ଦିଲ୍ୟରେ ବହୁଗୁଡ଼ିଏ ଉଦ୍ଦ୍ୟଯୋଗ ବନ୍ଦ କରିବାକୁ ସୁପ୍ରିମ୍‌କୋର୍ଟ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ଦେଲେ । କାରଣ ଏହା ଦିଲ୍ୟର ବାତାବରଣକୁ କଳୁଷିତ କରୁଛି । କିନ୍ଧ କେତେ ସାଧାରଣ 
ଶ୍ରମଜୀବୀ ଯେ ନିଜର ଜୀବନ ଓ ଜୀବୀକା ହରାଇବେ, ଏହା ନ୍ୟାୟପାଳିକାର ବିଚାର 
ପରିସରଭୁକ୍ତ ହେଲାନି । ନ୍ୟାୟପାଳିକାର କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯଦିଓ କାହାରି କିଛି ମତଦେବାର 
ନାହିଁ କିନ୍ଧ ଭାରତରେ ନ୍ଯାୟ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପରିବର୍ରନ ଲୋଡ଼ା । ସୁପ୍ରିମକୋର୍ଟରେ 
୨୦୦୦ ମସିହା ଶେଷସୁଦ୍ଧା ୨୧,୬୦୦ କେଶ୍‌ ବିଚାରଧୀନ ଥୁଲାବେଳେ 
ହାଇକୋର୍ଟମାନଙ୍କରେ ୩.୪ ନିୟୁତ କେଶ୍‌ ଫଇସଲା ନହୋଇ ପଡ଼ିରହିଛି । 

ଆମର ସାର୍ବଭୌମତ୍ଵ ବର୍ରମାନ ବିଶ୍ଵବାଣିଜ୍ଯ ସଂଗଠନ ଓ ବିଶ୍ଵ ବ୍ଯାଙ୍କ 
ପାଖରେ ବନ୍ଧା । ଆମର ମୁଦ୍ରା ମୂଲ୍ୟରେ ହ୍ରାସ ହେବ କି ନହେବ, ଚାଷୀଙ୍କୁ ରିହାତି 
ଦିଆଯିବ କି ନାହିଁ ଏସବୁ ବିଷୟରେ ବରଁମାନ ରାଜ୍ୟଗୁଡ଼ିକ ବିଶ୍ଵ ବାଣିଜ୍ୟ ସଂଗଠନ 
ଓ ବିଶ୍ବବ୍ୟାଙ୍କର ଏଜେନ୍ସି ବା ଏଜେଣ୍ଡମାନଙ୍କ ନିର୍ଦ୍ଦେଶରେ ପରିଚାଳିତ ! ଉଦାରୀକରଣ 
ଅବସ୍ଥାରେ ଆନ୍ତର୍ଚାତୀୟ ସଂଗ ଠନମାନଙ୍କର ଚାପ ଓ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ସହିତ ଆମ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ଅଙଟ୍ଗପ୍ରତ୍ୟଙ୍ଗର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶିଥ୍ଳ ପରିଚାଳନା ଆମର ଶିକ୍ଷା, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ, ନିଯୁକ୍ତି, ଖାଦ୍ଯ 
ଓ ଅଅଁନୀତିକୁ ପୂରାପୂରି ଧ୍ବଂସ କରି ପକାଇଛି ଯାହାର ଫଳ ହୋଇଛି ଶତକଡ଼ା ୪୦ 
ରୁ ୪୫ ଜଣ ସର୍ବନିମ୍ନ ସୁବିଧା ପାଇବାକୁ ବଞ୍ଚତ ହେବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି 

ସମ୍ବିଧାନରେ ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ନ୍ୟାୟ କଥା କୁହାଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାର 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ -ଏକମାତ୍ର ବିକଳ୍ପ ନୁହେଁ କି ? ଜ୍ଞ ୧୭ 


ପ୍ରୟୋଗ ଆଦୌ ହେଉନାହିଁ ! ବ୍ୟାପକ ଅସନ୍ତୋଷ ବଢ଼ିଚାଲିଛି । ଏହାର ମୂଳକାରଣ 
ହେଉଛି ବିଶ୍ଵୀକରଣ, ଉଦାରୀକରଣ ଓ ଘରୋଇକରଣର ଚକ୍ରବ୍ୟୁହ ମଧ୍ୟରେ ଭାରତର 
ଅର୍ଥନୀତି ବନ୍ଦୀହୋଇ ଅସମାନତାକୁ ବଢ଼ାଇ ଚାଲିଛି ସିନା ଗାନ୍ଧିବିଚାରକୁ ବିକନ୍ଧ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରୟୋଗ କରୁନାହିଁ ।  ସବରାଜ୍ୟ କହିଲେ ଆମ ଦେଶବାସୀଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ କରୁଥୁବା ନିମ୍ନତମ ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାଧୀନତାକୁ ବୁଝାଏ ! ଗାନ୍ିଙ୍କର ଏହି ବିଚାରକୁ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ରଖ୍‌ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ ପ୍ରତି ଆମର ଦୃଷ୍ଟି ପଡ଼ିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଦେଖାଦେରଛି 
ଯଦି ଆମେ ଆମ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ଉପନିବେଶବାଦ କବ୍‌ଚାକୁ ମୁକ୍ତ କରି ରଖ୍ବାର ସଂକନଛ 


ନେବା । 


00 
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ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ବିକାଶ 


“ଆମେ ବିଶ୍ବକୁ ଶାନ୍ତ ଓ ପରିଷ୍କାର ଚକ୍ଷୁରେ ଦେଖିବା ଯଦିଓ ବିଶ୍ଵର ଚକ୍ଷୁ ବର୍ଭମାନ 
ରକ୍ତାକ୍ତ ।” ୧୯୪୨ ମସିହାରେ ଏହା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବକ୍ତବ୍ୟ ଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଏହି ବିଚାରରେ ବିକାଶ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ହେବ; ଏଥ୍‌ରେ ହିଂସା ବା 
ଅସହିଖ୍ୁତା ଆଦୌ ରହିବ ନାହିଁ । ଅଥ୍ଥାତ୍‌ ସହିଷ୍ଣୁତା ରହିବ । ଅର୍ଥାତଵ ସହିଷ୍କତାକୁ 
ବିକାଶର ମାଧ୍ୟମଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । କାରଣ ସହିତ୍ଜୁତା ହେଉଛି ପ୍ରାଥମିକ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଏବଂ ଏହି ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସୁରକ୍ଷିତ କରିବା ସହିତ ଏହାକୁ ଆଗକୁ ଅଗ୍ରସର 
କରାଇବା ଉଚିତ । 

ସହିତଷ୍ଭୁତା ଅର୍ଥନୁହେଁ ଯେ ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଯେଉଁମାନେ ଦରିଦ୍ର ଓ ଅଜ୍ଞ 
ସେମାନେ ସବଳ ଦ୍ଵାରା ଶାସନକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନେବେ । ସବଳଦ୍ଧାରା ଶାସନକୁ 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାର ଅଧ୍କାର ମଧ୍ୟ ସେମାନଙ୍କର ରହିଛି ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା 
ମାଧ୍ୟମରେ । ଯଦି ସାମ୍ବିଧାନିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାଦ୍ଧାରା ନ୍ୟାୟ ନ ମିଳେ, ତେବେ ଅନ୍ୟ ଉପାୟ 
ମଧ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନ କରାଯାଇପାରେ । 

ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ କେବଳ ସହିଷ୍ପତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ନାହିଁ ବରଂ 
ମହାମନୀଷୀ, ସାଧୂ, ସନ୍ଧ, ଦାର୍ଶନିକ, ଶାସକମାନେ ମଧ୍ୟ ସହିଷ୍ଜୁତ।କୁ ସଫଳ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣକରି ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାରଁ ଏହାକୁ ଏକ ନୈତିକ ଶଚ୍ତିଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିମାରିଛନ୍ତି; କିନ୍ଧ ଏହା ଅଥ ଆମେ କହିପାରିବା ନାହିଁ ଯେ ସହିଷ୍ପୁତାର ଅସହିଷ୍ଜତା 
ଉପରେ ବିଜୟପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇଛି । ବରଂ ମାନବ ସଭ୍ୟତାର ଇତିହାସକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନକଲେ 
ଆମେ ଅସହିଷ୍ପତା ସଦାସର୍ବଦା ସହିଷ୍ପୃତା ଭାବଠାରୁ ଉର୍୍ଧରେ ରହିଛି । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ବିଚାରଧାରା ମଧ୍ୟ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ଅଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ 
ଦେଖାଦେଉଥ୍‌୍ବା ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ମୂଳକାରଣ ଖୋଜି ପାଉନାହିଁ କିତ୍ବା ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଓ ଆଥ୍୍କ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ସହିଷ୍ଣୁତାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର କି ପ୍ରକାର 
ସମ୍ଭାବନା ରହିଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିନି । ମଣିଷର ମନ ଓ ଆମତ୍ମାଭିତରେ 
ଏହା କି ପ୍ରକାର ଚିନ୍ତା କରାଉଛି ଏବଂ ସାମାତିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୀତିର ପ୍ରୟୋଗ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ବିକାଶ ଜ୍ଞ ୧୯ 


କ୍ଷେତ୍ରରେ କ'ଣ ଘଟୁଛି, ତାହା ମଧ୍ୟ ଏଯାଏଁ ବିଜ୍ଞାନଦ୍ଧାରା ବିଚାର ହୋଇନି । 
ସହିଷ୍ୁତାକୁ ରାଜନୀତି ଓ ଅର୍ଥନୀତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ଯୋଡିବାର ଯେଉଁ ବ୍ୟାପକ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେବା କଥା ତାହା ମଧ୍ୟ ହେଉନାହିଁ କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଏଯାଏଁ ଅସହିଷ୍ଣୁତା ସହିତ ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ରଖିଛି । ଯଦି ଆମେ ସହିଷ୍ଣୁତାକୁ ସାମାଜିକ, 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ବିଚାର ନ କରିବା, ତେବେ ତାହା ଏକ 
ସହିଷ୍ୁତାଭିରିକ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ପରିବେଶ ସୃଷ୍ଠି କରିବ ନାହିଁ । 
ଗାନ୍ଧିଢୀଥ୍ଲେ ସହିଷ୍ୁତାର ପ୍ରତୀକ । ସେ ମଧ୍ୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅସହ ଯୋଗକୁ 
ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବିରୋଧରେ ଅସ୍ତ୍ର କରିଥୁଲେ । ହିଂସା ଓ 
ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା କି ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼େ ତାହା ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ସେ 
ମଧ୍ୟ ଚାହୁଁଥଲେ । ଚିନ୍ତାଶୂନ୍ୟ ଭାବରେ ହିଂସା କରିବାଦ୍ଵାରା ମନରେ କି ପ୍ରକାର ପ୍ରଭାବ 
ପଡେ ତାହା ବିଚାର କରି ସେ ଭାବୃଥ୍ଲେ ଯେ ଚିନ୍ତାକରି ଏକ ଅବୈଧ ରାଜନୈତିକ 
ଶକ୍ତି ବିରୋଧରେ ବା ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ବିରୋଧରେ ବିଦ୍ରୋହ କରିବା ଯଥା । 
ନିର୍ଯାତନା ଓ ଅସମାନତା ମାନସିକ ହିଂସା ବା ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ମୂଳଭିରି । ନିର୍ଯ୍ୟାତନା 
କରୁଥ୍ବା ଯେ କୌଣସି ଖରାପ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମକରି ତାହାର ଶେଷ 
କରିବା ବା ସମୂଳେ ମୂଳୋତ୍ପାଟନ କରିବା ଉପରେ ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ଥୁଲା । 
ଯେକୌଣସି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଯଦି ଅର୍ଥନୈତିକ ସମାନତା ନ ଆଣେ ଏବଂ 
ଯଦି ଆର୍ଥିକ ଦ୍ନ୍ଦ୍ରକୁ ସମାଧାନ ନ କରାଯାଏ, ତେବେ ସହିଷ୍ଣୁତାର ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଟିକରିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ସହିଷ୍ୁତା କେବଳ ମାନସିକ ଅହିଂସା ନୁହେଁ, କିମ୍ଭା ଏହା 
ଏକ ନୈତିକ ବା ସଦାଚାରର ପ୍ରଶ୍ନ ନୁହେଁ । ଏହା ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଦାର୍ଶନିକ ବିଚାର ଏବଂ ସେଥ୍ପାରଁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ । ତେବେ ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ 
ପରିବରଁନ କରିଦେଲେ କିମ୍ବା ବ୍ୟବହାରରେ ସଦାଚାର ଥଲେ ସହିଷ୍ଣୁତା ପ୍ରକାଶ ପାଇବ, 
ଏହା ଭୁଲ । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ରାଜନୈତିକ ଓ ଅନୈତିକ ଭିରି ଉପରେ ଏକ 
ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା । ନୂଆଖାଲିରେ ଯେତେବେଳେ ଗଣ୍ଡଗୋଳ ହେଲା, ତାହା ରାନ୍ଦିଜୀଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟିରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଗଣ୍ଡଗୋଳ ନ ହୋଇ ବରଂ ଥ୍ଲା ଅଥନୈତିକ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ପ୍ରକାଶ । 
ତେଣୁ ହିଂସାର ମୂଳ ହେଉଛି ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥା । ସହିଷ୍ଣୁତାକୁ କେବଳ ମାନସିକ 
ବା ନୈତିକ ଆଧାର ବୋଲି ବିବେଚନା କରି ଗ୍ରହଣକଲେ, ଏହା ଅସହିଷ୍ଣୁତା ବା 
ହିଂସାକୁ ଦୂର କରିପାରିବ ନାହିଁ । ଏହାକୁ ଆଥ୍ଥ୍କ ଦ୍ରଶ୍ଚିରୁ ହିଁ ବିଚାର କରିବାକୁ ହେବ । 
କାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ଆଥ୍ଥ୍କ ସ୍ଥିତି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ହିଂସା ବା ଅହିଂସା ଆଚରଣ 
କରିବାକୁ ବାଧ୍ୟ କରାଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତେଣୁ ନୈତିକ ସଂସ୍କାର ପରିବର୍ତେ ଅ୍ଥନୈତିକ 
ସଂସ୍କାର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥୁଲେ । ଆର୍ଥକ ଅସମାନତାକୁ ଦୂର 
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୨୦ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କରିପାରିଲେ ଏକ ସହିଷ୍ପ-ବନ୍ଧୁତ୍ଵପୂର୍ ପରିବେଶ ଓ ବାତାବରଣ ସ୍ଵଷ୍ଟିହୋଇପାରେ 
ଏବଂ ଏହା ହିଁ ପ୍ରାଥମିକ ବା ମୌଳିକ ଆବଶ୍ଯକତା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅହିଂସାର ପୂଢାରୀଭାବେ, ସହିଷ୍ଣୁତା ମାଧ୍ୟମରେ ପରିବର୍ଭନ 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ମଧ୍ୟ, ଏହା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଯେତିକି ନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ ଥୁଲା, ସେତିକି 
ଥୁଲା ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଶ୍ନ । ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ବିଶିଷ୍ଠ ରାଜନୀତି- ଅର୍ଥନୀତିର 
ଦାର୍ଶନିକ ତଥା ରାଜନୈତିକ ବିପ୍ଳବୀ କାଲି ମାର୍କସଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଅନୁଧ୍ଯାନ 
କରାଯାଇପାରେ । ସମାଜର ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ସଂସ୍କାର ସହିତ ନୈତିକ 
ଓ ସଦାଚାର ପ୍ରଶ୍ନ ମଧ୍ୟ ଜଡିତ । ମାର୍କସଙ୍କ ମତରେ ଏତିହାସିକ ପରିବରଁନ ପାଇଁ 
ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷର ଆବଶ୍ଯକତା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ କିନଧ ଏହି ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷଦ୍ଧାରା 
ବ୍ୟାପକସ୍ତରରେ ସମାଜର ବୈପ୍ଲବିକ ବିଚାରଧାରା ମାଧ୍ୟମରେ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ଓ ନିଗୃହୀତ 
ଶ୍ରେଣୀ ଅତୀତର ଦୁଃଖ କଷ୍ଟରୁ ରକ୍ଷା ପାଇପାରନ୍ତି ଏବଂ ଗୋଟିଏ ଶ୍ରେଣୀର ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ଅନ୍ୟ ଶ୍ରେଣୀର ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୁଅନ୍ତି । 

ମାର୍କସ୍‌ଙ୍କ ଦ୍ରଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର ରାଜନୈତିକ- ଅର୍ଥନୈତିକ ବିପ୍ଲବର ଅର୍ଥ ହେଉଛି 
ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜର ନୈତିକ ପୁନଙ୍ଜନ୍ସ କିମ୍ବା ନୈତିକ - ଢାଗରଣ । ଏହା ଶ୍ରେଣୀ 
ପ୍ରବୃତ୍ତି'କୁ ବିନାଶକରିବାର ସୁଯୋଗ ସ୍ଵିକରି ମନୁଷ୍ୟ ପାଇଁ ମାନବିକ ଉକ୍ସର୍ଷର ଅବସ୍ଥା 
ପ୍ରସ୍ତୁଚକରେ । 

ମାର୍କସଙ୍କର ଏହି ରାଜନୈତିକ- ଅର୍ଥନୈତିକ ବିପୃବକୁ ନୂତନ ରୂପରେଖ ଦେଲେ 
ଲେନିନ୍ନ। ତାଙ୍କର ଏହି ବୈପ୍ଲବିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଲେନିନ୍‌ ଶ୍ରେଣୀ ସଂଘର୍ଷ ବା ବିପ୍ଳବ 
ପରିବର୍ରେ ରୁବିଭୂତ ସାମାଜିକ ଶକ୍ତିର ସୃଷ୍ଠିଶୀଳ ପ୍ରକାଶ କରିବାର ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନୈତିକ ସମସ୍ୟାର ରାଜନୈତିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ଯେପରି ସଚେତନ 
ଥୁଲେ, ମାର୍କସ ଅନୈତିକ ବିଭଭ୍ିକରଣ ସହିତ ନୈତିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ସେତିକି ସଚେଷ୍ଠ 
ଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନୈତିକ ସଂସ୍କାର ମୂଳରେ ଆର୍ଥ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ରହିଥ୍ବା ବେଳେ 
ମାର୍କସଙ୍କର ଥାର୍ଥିକ ବିଚାର ଓ କୌଶଳ ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ ମଧ୍ୟ ନୈତିକ ଦ୍ୃସ୍ତିକୋଣ 
ରହିଥ୍ଲା । 

ମାର୍କସଙ୍କର ଅନୈତିକ ମୂଳଭିରିର ମୌଳିକ ଅନ୍ତର୍ଦ୍ଠି ଆଜି ମଧ୍ୟ ମାନବିକ 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଅବସ୍ଥାର ପରିବରଁନରେ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭୂମିକା ରହିଛି । ଏପରିକି ଯଦିଓ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ପ୍ରଥମରୁ ଅର୍ଥନୀତି ସହିତ ଯୋଡ଼ା ହୋଇନଥୁଲା, କିନ୍ତ ଗାନ୍ଧି 
ଜାଣିଥ୍ଲେ ଯେ ଆଥ୍ଥ୍କ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମନୁଷ୍ୟ ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ | 

ବରଁମାନର ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ମାର୍କସ୍‌ ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାରଧାରାର ସମନ୍ଵୟ 
ସୃଷ୍ଠିକରିବା । ମାର୍କସ ଓ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସମୟଠାରୁ ବର୍ମାନ ବିଶ୍ଵବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବହୁ ପରିବର୍ନ 
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ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ବିଜଶ ଞ୍ଞା ୨୧ 


ଘଟିଲାଣି । ଜ୍ଞାନର ବିସ୍ଫୋରଣ ଫଳରେ ମଣିଷ ବର୍ରମାନ ବେଶୀ ଢାଣିପାରିଲାଣି ମଣିଷ 
ମଣିଷ ଭିତରେ ସମ୍ପର୍କ, ମଣିଷ ଓ ପ୍ରକୃତି ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ବନ୍ଧନ ଏବଂ ନୂତନ ବୈଷୟିକ 
ଜ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗ ଦ୍ଵାରା ଶ୍ରେଣୀ ବିଭାଜନକୁ ଭାଙ୍ଗି ପାରିବାର ସମ୍ଭାବନା । ଏହି ସମ୍ଭାବନା 
ସମଗ୍ର ମାନବ ଜାତି ମଧ୍ୟରେ ସହମତି ଓ ଏକାମ୍ବତା ବୃବିରେ ମଧ୍ୟ ସହାୟକ ହେକ । 
ଆମେ ମଧ୍ୟ ବୃଝିପାରିଲେଣି ଯେ ସଂଗଠନ ବା ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ପ୍ରଗତି 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଅହିଂସା ମାର୍ଗ ହିଂସା ମାର୍ଗଠାରୁ ଯଥେଷ୍ଟ ସହାୟକ । କେଉଁପ୍ରକାର 
ପରିବେଶ ଓ ଆଥ୍କ ଅବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ଅହିଂସାର ଭାବକୁ ବେଶି ବେଶି ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ 
ହିଂସାକୁ ପରିହାର କରାଯାଇ ପାରିବ, ସେଥ୍ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ଆମର ଦୂରଷ୍ଠି ଗଲାଣି । 
ହିଂସା ଯେ ନ ଘଟୁଛି, ତାହା ନୁହେଁ । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ମଧ୍ୟଭାଗଠାରୁ ଏଯାବଦ୍ଵ 
ପ୍ରଭୂତ ସମ୍ପଦଲାଭର ପଥ ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇଛି । ବର୍ରମାନ ଆର୍ଥକ ଅଭାବ ନାହିଁ କିନ୍ତୁ 
ଆର୍ଥକ ଅସମାନତା ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । ଆର୍ଥକ ଅଭାବ ନ ଥିବାବେଳେ କାହିଁକି ଆର୍ଥିକ 
ଅସାମଞ୍ଜସ୍ୟତା ସୃଷ୍ଟି ହେବାରେ ଲାଗିଛି,ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ଗଭୀର ଅନୁଶୀଳନ 
ବୃବଵିଜୀବୀମାନେ କରିବା ଉଚିତ । ଏହା ସେମାନଙ୍କପାଇଁ ଏକ ଚାଲେଞ୍ଜ । 
ପାରଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଯେଉଁ ଅସହିଷ୍କୃତା ଓ ହିଂସା ଥୁଲା. ବରଁମାନ 
ତାହା ପ୍ରାଚ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ସମୂହରେ ବେଶି ପ୍ରତିଫଳିତ । ଧାର୍ମିକ ସହିଷ୍ଣୁତା ଓ ମୁକ୍ତ ଚେତନାର 
ନବଢ଼ୀବନରେ ବର୍ଗ୍ଗମାନ ଏତେ ବେଶି ଅସହିଷ୍ଟ ତା ଓ ହିସାଂର କାରଣ କ'ଣ ଭାରତର 
ଆର୍ଥୁକ ପ୍ରଗତି ବିଳମ୍ବରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥ୍‌ବା ହେତୁ କିମ୍ବା ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଆଧୁନିକ ଯୁଗ ମଧ୍ୟକୁ ପ୍ରବେଶରେ ବିଳମ୍ବ କାରଣରୁ । ବର୍ରମାନର ଉଦ୍ୟୋଗିକ ସହର 
ପରିବେଶର ସୃଷ୍ଠି ହେତୁ ଗ୍ରାମ୍ୟ ପରିବେଶ କ'ଣ ବେଶି ଅସୁରକ୍ଷିତ ଯାହାଫଳରେ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ କ୍ରମଶଃ ବୃଵି ପାଇବାରେ ଲାଗିଛି ଏବଂ ସେମାନେ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ଅନୁଭବ 
କରୁଛନ୍ତି ? 
ଭାରତରେ ସ୍ଵାଧୀନତାପରେ ଏହି ପଚାଶବଷ ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ୟବିର ଶ୍ରେଣୀର 
ବିକାଶ ଘଟିଛି । ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ରର ଦାରିଦ୍ରୟରୂପକ ସମୁଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ମଧ୍ୟବିତ ଶ୍ରେଣୀ 
ଗୋଟିଏ ଦ୍ଵୀପ ସଦ୍ରଶ୍ୟ ରହି ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପ୍ତିର ପ୍ରଦଶନକରି ଚାଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଏହା 
ଗଣମାଧ୍ୟମମାନଙ୍କରେ ବେଶୀ ବେଶୀ ପ୍ରଚାରିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ଭାରତର ଏହି 
ନୃତନ ଆବିଭୁତ ମଧ୍ୟବିର ଶ୍ରେଣୀ ନିଜକୁ ଆତ୍ମ-ସଂଯମ ଓ ଆର୍ଥକ ସଦାଚାର ପରିବର୍ୈ 
ନିଜକୁ ବେଶୀ ବେଶୀ ପ୍ରଚାରିତକରି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ନିପୀତିତ ଜନଗଣଙ୍କର ଶ୍ରଦ୍ଧାଭାଜନ 
ହେବା ପରିବରୈ ଅସହିଷୁ ଓ ଘୃଣାର ପାତ୍ର ହେଉଛନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ଧନୀ ସେମାନେ 
ବିଳାସୀ ହୋଇ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଧନୀମାନଙ୍କ ସହିତ ନିଜକୁ ସମାନ କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ 
ଭାରତର ଆର୍ଥିକ ଅବସ୍ଥାର ଏହି ଯେଉଁ ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ଯାହାକୁ 
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୨୨ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଧନୀକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ମଧ୍ୟବିତ୍ତ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଜର ସୁବିଧା ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର କରିବାରେ 
ଚେଷ୍ଟା ଚଳାଇଛନ୍ତି, ଫନରେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ଅସନ୍ତୋଷ ଓ ଅସହିଷ୍ଣୁତାର ବହି 
ଜଳିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଛି । ତା'ର ନିରାକରଣ କେବଳ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ନ୍ଯାସ 
(Trusteeship)ର ପ୍ରୟୋଗଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏହାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗର 
ଦାୟିତ୍ଵ ଏହି ନୂତନ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଥ୍ବା ମଧ୍ୟବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀଉପରେ ହିଁ ନିର୍ଭର କରେ । 
ବିଶିଷ୍ଠ ଏତିହାସିକ ଟୟନବି ବିଶ୍ଵ ସଭ୍ୟତା ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କର ବିଚାର ଉପସ୍ଥାପିତକରି 
କହିଛନ୍ତି ଯେ ମଧ୍ୟବିରଶ୍ରେଣୀ ପାଖରେ ହିଁ ଭବିଷ୍ୟତର ଚାବିକାଠି | କାରଣ ମଧ୍ୟବିର 
ଶ୍ରେଣୀ ପାଖରେ ରହିଛି ଅନୁଭୂତି, କାର୍ଯ୍ୟଦକ୍ଷତା ଯାହା ସମାଜର ବିକାଶପାଇଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ । ତେଣୁ ଯଦି ମଧ୍ୟବିର ଶ୍ରେଣୀ ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତଭାବରେ କୃଷି ଓ ଉଦ୍ୟୋଗିକ 
ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିବେ ତେବେ ସେମାନେ ମଧ୍ୟବିର 
ଶ୍ରେଣୀର ଜୀବନ ଧାରଣ ମାନ ହାସଲ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେବେ । 

‘ଗାନ୍ଧିବାଦୀ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅନୁସାରେ, ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ସକଳ ଉତ୍ପାଦନର ଧରଣ ଓ ପରିମାଣର ନିର୍ବାରଣ ହେବ ଏବଂ କୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଖ୍ଆଲ ଅଥବା ଲୋଭ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରେରିତ ହୋଇ ତାହା କଦାପି କରାଯିବ ନାହିଁ ।” 

ଭାରତର ଆଥୁ୍କ ଅବସ୍ଥାରେ ସନ୍ଧୁଳିତ ବହୁ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ଆର୍ଥ୍କ 
ଉନ୍ନତି ହିଁ ବିକାଶର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ଏବଂ ଏ ଦିଗରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାରକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯିବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଆଜିର ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ଯକତା । 
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ସ୍ଵଦେଶୀ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାର 


ଜଣେ ପାଠକ ବନ୍ଧୁ ମୋତେ ପ୍ରିୟ କର” ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରି ଏକ ପୋଷ୍ଟକାର୍ଡ 
ବ୍ରହ୍ମପୁରରୁ ପଠାଇଛନ୍ତି । ମୁଁ ସ୍ତମ୍ଭକାର ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ସହିତ ମୋତେ ବହୁ 
ଅଶାଳୀନ ଗାଳିଦେଇ ହତ୍ୟା କରିବାକୁ ଧମକ ମଧ୍ୟ ଦେଇଛନ୍ତି । ବନ୍ଧୁ କିନ୍ଧ ନିଜର 
ନାମ ଓ ଠିକଣା ଦେଇନାହାନ୍ତି । ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତାର ୫୪ ବର୍ଷ ପରେ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ ମତପ୍ରକାଶ ପାଇବାର ସୁଯୋଗ ମିଳିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ଅସହିଷ୍ପୁତା ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହା ଆମ ସ୍ଵଦେଶୀ ବିଚାରଧାରା ନୁହେଁ । ଆମ 
ଦେଶର ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିରେ ଅସହିଷ୍ପୁତାର ଲେଶମାତ୍ର ଚିହ୍ନ ନାହିଁ । 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ ସ୍ଵଦେଶୀ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । ବିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିରୋଧରେ ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ୍ର ବର୍୍ଚନ ପାର ଆହ୍ବାନ 
କରାଯାଇ, ତାକୁ ସଂଗ୍ରାମର ଏକ ଅସ୍ତଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ଦେଶର 
ଅର୍ଥନୀତିକୁ ବ୍ରିଟିଶମାନେ ଯେପରି ନିଜ ଆର୍ଥକ ନୀତି ଦ୍ଵାରା କବଳିତ ନକରନ୍ତି, ତାହା 
ଥୁଲା ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ଉଦେଶ୍ୟ ଓ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ବିଦେଶୀ ଲୁଗା ବର୍ଟନକୁ ଭାରତର 
ଆବାଳବୃଦ୍ଧବନିତା ଗ୍ରହଣ କଲେ ! ଏହା ଜନସମାଜର ଆନ୍ଦୋଳନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ 
ହୋଇଗଲା । ଏହା ଥୁଲା ଏକ ଅହିଂସା ଉପାୟରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ । 
ଜାଗ୍ରତ ଲୋକମତ ଓ ଲୋକଶକ୍ତିକୁ ଚପାଇ ଦେବାପାଇଁ ଇଂରେଜ ଶାସକ 
ଦମନନୀତି ଅବଲମ୍ବନ କଲେ । କିନ୍ଧୁ ଏହା ପ୍ରଶମିତ ହେଲାନାହିଁ । ସରକାରୀ ଚାପରେ 
ଲୋକମାନେ ଦବିଗଲେ ନାହିଁ । ବରଂ ଦିନକୁ ଦିନ ଏହା ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଲା ! ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଚାହୁଁଥ୍ଲେ ଗୀର ଗରିବ ଲୋକ କାମ କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଆନ୍ତୁ । କୃଷି ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ 
କାମ ମିଳୁ । ତେଣୁ ସେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଚରଖ। । ଚରଖା ଦ୍ଵାରା ଲୁଗା ବୁଣାଯାଇ 
ପାରିବ | ସ୍ଵନ୍ଥ ବ୍ୟୟରେ ଏହା ଆୟର ଏକ ଉକ୍ସଷ୍ଠ ମାଧ୍ୟମ ହୋଇପାରିବ । ଏହାର 
ଫଳ ହେଲା ବ୍ରିଟିଶ ଲୁଗାବଜାର ଭାରତରେ ବନ୍ଦ ହୋଇଗଲା । ବିଦେଶୀ ବସ୍ତ ବଚନ, 
ପିକେଟିଂ, ଆଇନ୍‌ଅମାନ୍ୟ ସହିତ ଚରଖାର ବ୍ୟାପକ ପ୍ରଚଳନ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଏକ 
ସକାରାତ୍ମକ ରୂପଦେଲା । ଏପରିକି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦାଣ୍ତିଯାତ୍ରା ଓ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
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୨୪ ଞ୍ଚ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଏହି ପର୍ଯ୍ୟାୟର ଏବଂ ଏହା ସ୍ଵଦେଶୀ ଭାବନା ସହିତ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅଅନୀତିର 
ମାର୍ଗ ସୃଷ୍ଠି କରିଥୁଲା । 

ଗ୍ରାମ୍ୟ ହସ୍ତଶିଳ୍ତର ବିକାଶ ହେତୁ ଗୀ ଗହଳର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବହ୍ଦୁନିଯୁକ୍ତି ମିଳିଲା 
ଏବଂ ନିଯୁକ୍ତିର ସୁବିଧା ସୃଷ୍ଟି ହେଲା । ସ୍ଵଦେଶୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆମକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଣି 
ଦେବାକୁ ମଧ୍ୟ ସକ୍ଷମ ହେଲା । କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋନନର ଏହି ଶିକ୍ଷାକୁ ଆମେ 
ଜଗତୀକରଣ ବା ବିଶ୍ଵୀକରଣ ହାୱାରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୁଲିଗଲୁ । ବରଁମାନ ବ୍ଯବସାୟ 
ବାଣିଜ୍ୟରେ ମୁକ୍ତ ଓ ଅବାଧ ବାଣିଜ୍ୟ ହେତୁ ଭାରତରେ ବହୁଜାତିକ ପୁଞ୍ଜିପତିମାନଙ୍କର 
ପ୍ରବେଶର ଦ୍ଵାରକୁ ଖୋଲି ଦିଆଯାଇଛି । ଆମେ ତାକୁ ଯେତେ ବଢ଼ିବାକୁ ଦେବା, 
ଆମ ଅର୍ଥନୀତି ସେତେ ବିପନ୍ନ ହେବ । ଆମକୁ ପୁଣି ଅରେ ସ୍ଵଦେଶୀ ବିଚାର ପ୍ରତି 
ଆମର ଅଙ୍ଗୀକାରକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇବାକୁ ହେବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସ୍ଵଦେଶୀ ବିଚାର କ'ଣ ? ଆମ ପାଖରେ ଓ ଚାରିପାଖରେ ଯାହା 
ମିଳୁଛି, ତା'ର ଉପଯୁକ୍ତ ବିନିଯୋଗ କରି ଆମେ ଆମର କର୍ଁବ୍ୟକୁ ଠିକ୍ଵଭାବରେ 
ପାଳନ କରିବା । ଫଳରେ ଆମେ ଆମ ପଡ଼ୋଶୀର ସେବା କରିବା ସହିତ ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ସେବା କରିପାରିବା । ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ, ଆମେ ଏହା ଉପରେ 
ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହୁଁ । ଫଳରେ ଦେଶରେ ବର୍ଗମାନ ଅନେକ ଆର୍ଥକ, ସାମାଜିକ 
ଓ ରାଜନୈତିକ ସମସ୍ଯା ଦେଖାଦେଇଛି । ଆମେ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵୀକରଣର 
ମୁକାବିଲା କରୁଛୁ, ସେତେବେଳେ ଆମେ ଆମ ସ୍ଥିତିରେ ଦୁର୍ବଳ । ଭାରତର ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ୟବିର ଶିକ୍ଷିତବର୍ଗ ଭାରତୀୟ ପରମ୍ପରା ଓ ସଂସ୍କୃତି କଥା କହୁଥ୍‌ବା 
ବେଳେ ସେମାନେ ପାରାତ୍ୟ ଆଧୁନିକତା ମଧ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବେଶୀ ଆଗ୍ରହୀ । 
ତେଣୁ ସେମାନଙ୍କର ମାନସିକତା ଭାରତୀୟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ, ସେମାନଙ୍କର 
ଆକାଡ଼କ୍ଷା ହେଉଛି ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଫଳରେ ସେମାନେ ତୃଣମୂଳ ଠାରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଚ୍ୟୁତ । 
ଏହିପରି ଏକ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଲୋକମାନଙ୍କର ଆଶା ଓ ଆକାଦ୍କ୍ଷାକୁ ଠିକୃଭାବରେ 
ବୁଝିବାକୁ ସକ୍ଷମ ନହେବା ଫଳରେ, ଆର୍ଥ୍କ ସିତିରେ ଉନତି ଘଟିଥ୍୍‌ଲେ ମଧ୍ୟ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ବଢ଼ିଛି । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୃଵିର ମୂଳକାରଣ ହେଉଛି ଲୋକମାନଙ୍କର ଅଧୁକ ପାଇବାର 
ରଚ୍ଛାରେ ବୃଦ୍ଧି ଘଟିଥ୍ବା ବେଳେ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅର୍ଥ ଓ ଦ୍ରବ୍ୟ ବେଶୀ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିଛି । ଅଧ୍କ ପାରବାର ଇଚ୍ଛା ଓ ନପାଇବା ଦ୍ଵାରା ଏହା ମାନସିକ ସ୍ଥିତିକୁ 
ଦୁର୍ବଳ କରିବା ବେଳେ. ଅର୍ଥ ଓ ଦ୍ରବ୍ୟର ପ୍ରଭାବ ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେଉନାହିଁ । ଲୋକମାନେ ବଜାର ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହେବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । ବଜାର 
ବାହାରକୁ ଯାଇପାରିବାର ଶକ୍ତି ଉପଭୋକ୍ତା ପାଖରେ ନାହିଁ । ଗରିବ ଲୋକମାନେ 
ବଜାର ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ହେଉଛନ୍ତିଃ ସେମାନେ ବଢାରକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରୁ ନାହାନ୍ତି 
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ସ୍ବଦେଶୀ ପ୍ରତି ଅଙ୍ଗୀକାର ଞ୍ଚ ୨୫ 


କିମ୍ବା ପରିବର୍ରନ କରିବାର ଶକ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ପାଖରେ ନାହିଁ । ବଜାର ଲୋକମାନଙ୍କର 
କ୍ରୟଶକ୍ତି ସିତ ତାଳଦେଇ ଚାଲୁଛି । ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ 
କରୁନାହିଁ । ତେଣୁ ଗରିବ ଲୋକମାନେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର କ୍ରୟଶ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ 
ବର୍ରମାନର ଅର୍ଥନୀତିରେ ଠେଲି ହୋଇ ଅଲଗା ହୋଇଯାଉଛନ୍ତି । ରାଷ୍ଟ୍ର ବଜାରକୁ 
ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ଦରକାର । କିନ୍ତୁ ରାଷ୍ଟ୍ରର ନୀତି ଅବାଧ ମୁଭ୍ତ ବିଶ୍ଵୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତିକୁ 
ପ୍ରୋତ୍ସାହନ ଦେବା ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ଭାରତରେ ଗରିବ ଲୋକମାନେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଦ୍ଵାରା 
ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ଓ ନିଷ୍ଠେଷିତ ହେଉଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ୫୪ ବର୍ଷ ପରେ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ଦ୍ଵାରା ଏକଘରିଆ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ବା ସଂଖ୍ୟାଧ୍କ ଗରିବ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
କୌଣସି ମୂଲ୍ଯ ରଖେନି। କାରଣ ରାଷ୍ଟ୍ର ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଂଖ୍ଯାଧ୍କ ଲୋକଙ୍କର 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରୁନି ବା କରିପାରିନି । 

ଦେଶରେ ମୌଳିକ ପୁଞ୍ଜି କିମ୍ଭା ମାନବ ସମ୍ବଳର ଅଭାବ ନାହିଁ । ମୌଳିକ 
ପୁଞ୍ଜି ଅଭାବ ବୋଲି କୁହାଯାଉଛି କିନ୍ତୁ ଏହା ବାସ୍ତବିକ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ । ଆମେ ଦେଶୀ 
ବିଦେଶୀ ଗ୍ରାଣ୍ଟ ଓ ପୁଞ୍ଜି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଛୁ । ଏପରିକି ଆମର ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା 
ପାଇଁ ବିଦେଶୀ ଅର୍ଥର ପ୍ରୟୋଗ କରୁଛୁ । ଫଳରେ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ 
ଏ ଧାରଣା ସୃଷ୍ଠି କରାଯାଉଛି ଯେ, ରାଷ୍ଟ୍ର ପାଖରେ ଅର୍ଥ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ 
ନୀତିନିର୍ବାରଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଏହି ବିଚାରର ବଶବର୍ରୀ । ଏପରିକି ବିଦେଶୀ 
ରଣ ଓ ଗ୍ରାଣ୍ଟ୍‌ ଆଣି ତାକୁ ସଫଳ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଯାଇ ପାରୁନି । କାରଣ 
ନିର୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଅଣାଯାଉଥ୍‌ବା ଅର୍ଥ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଯାଉନି ଏବଂ ଅଧୁକ 
ଅଥ ବାଟମାରଣା ହୋଇଯାଉଛି । ବାଟମାରଣା ହେବାର ଅର୍ଥ ଦୁର୍ନୀତି । ଏହା ଗରିବ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂର କରିପାରୁ ନାହିଁ । 

ଯେଉଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେତେକ ଲୋକ କ୍ଷମତାରେ ଅଛନ୍ତି ସେମାନଙ୍କର 
ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଚିନ୍ତା ନାହିଁ । କାରଣ ସେମାନେ ଅଧ୍ଳ ଅର୍ଥ (ଧଳା ବା 
କଳା) ଉପାୟରେ ରୋଜଗାର କରିବାରେ ବ୍ୟସ୍ତ । ସେମାନେ ସ୍ଲୋଗାନ୍‌ ଦେଉଛନ୍ତି 
ଭୋଟ ପାଇଁ କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ସେତିକିରେ ସୀମିତ ଏପରିକି ସେହି ଗରିବ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଦୁଃଖକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁ ନାହାନ୍ତି । ‘ଗରିବୀ ହଟାଓ', 
କାମ ପାଇଁ ଅଧୁକାର, ନିର୍ମଳ କ୍ଷମତା ଶିଢ଼ିରେ ଚଢ଼ିବାର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଛି । 

ଭାରତ ପାଇଁ ବିଦେଶୀ ପୁଞ୍ଜର ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ କିନ୍ତୁ ବାରମ୍ବାର ପୁଞ୍ଜି ଅଭାବ 
କଥା କୁହାଯାଇ ଯେଉଁ ରଣ ଅଣାଯାଉଛି ତାହା ଗରିବଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥର ସୁରକ୍ଷା ନକରି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ର ଆଡ଼କୁ ଠେଲି ନେବାରେ ଲାଗିଛି । ଏଇଥ୍‌ ପାଇଁ ସ୍ଵଦେଶୀ 
ବିଚାରର ଆବଶ୍ୟକତା ବେଶୀ । ଲୋକମାନଙ୍କ ଚେତନାରେ ସ୍ଵଦେଶୀ ଭାବନାକୁ 
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ପ୍ରଥମେ ଜାଗ୍ରତ କରିବାକୁ ହେବ । ବହୁଜାତିକ କମ୍ପାନୀମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ୟକୁ 
ବନ କରିବାକୁ ହେବ । ସ୍ଵଦେଶୀ ବିଚାରର ପ୍ରଚାର ଓ ପ୍ରସାରରେ ଅଭିବୃବି 
କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ଉଚିତ । ରାଷ୍ଟ୍ର ବିଦେଶୀ କମ୍ପାନୀମାନଙ୍କୁ ଲାଇସେନ୍ସ 
ନଦେବାକୁ ଚାପ ପକାଇବାକୁ ହେବ । 

ସ୍ଵଦେଶୀ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, ' ଆମେ ସ୍ବଦେଶୀକୁ ଆମ ଭିତରେ 
ଥ୍ବା ସେହି ଭାବନାଟି ବୋଲି କହିବା, ଯାହାକି ଅଧ୍କ ଦୂରରେ ରହିଥ୍ବା ପାରିପାଶ୍ଶୃଟିର 
ଭିତରକୁ ନ ଯାଇ ଆମ ହାତ ଚାରିପାଖରେ ଥୁବା ପାରିପାଶ୍ଵର ବିନିଯୋଗ ଓ 
ସେବାମଧ୍ୟରେ ଆମକୁ ସୀମାବବ୍ଧ କରି ରଖ୍‌୍ଥାଏ । 

ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବିଚାରଧାରାରେ ଅସହିଷ୍କୁତାକୁ ପରିହାର କରି ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ଓ ଆର୍ଥକ ଅଭିବୃବି ପାଇଁ ସ୍ଵଦେଶୀ ପ୍ରତି ସ୍ଵାଭିମାନ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ଆମର 
କରଁବ୍ୟ ନୁହେଁ କି ? 


00 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତି - ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ବିଚାର 


ବନ୍ଦୁବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍ଲେ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯେ ସବା ତଳେ ପଡ଼ିଥ୍ବା 
ମଣିଷଟି ସୁବିଧାର ପ୍ରଥମ ଅଂଶୀଦାର ହେବା ଉଚିତ । ଏହି ଦର୍ଶନକୁ ଅନ୍ତୋଦୟ ବୋଲି 
କୁହାଯାଏ । 'ଗୀକୁ ଫେରିଚାଲ” ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ସ୍ଲୋଗାନ କେବଳ ଓଠ କଥା 
ବ୍ୟତୀତ ହୃଦୟ କଥା ହୋଇପାରିନାହିଁ । ଗାନ୍ଧି ବିଚାରର ମୂଳଦୁଆ ଥୁଲା ଶକ୍ତ, ସୁଦୃଢ଼ 
ଓ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ସ୍ଵଦେଶୀ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନୁଗାମୀମାନେ ଏହାକୁ କେବଳ 
ଭୋଟ ପାଇବାର ଯନ୍ତ୍ର ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଏହା ସାହାଯ୍ୟରେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ କ୍ଷୁଧା ଦୂର କରିବା ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଭାବରେ 
ଓ ଯେଉଁ ବାଟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିକାଶ ଓ ଗଠନ ପାଇଁ ରୂପରେଖ ଦେଇଥୁଲେ, 
ତାକୁ ପ୍ରାଥମିକ ଭାବେ ପରୀକ୍ଷା ମଧ୍ଯ କରାଗଲା ନାହିଁ । କାରଣ ଯେଉଁମାନେ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ରହିଲେ ସେମାନେ ପାଭ୍ଭାତ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତି ଢାଞ୍ଚାରେ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ପରିଚାଳିତ 
କଲେ ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବୈପ୍ଲବିକ ଅଥଚ ମୃୂଲ୍ୟବୋଧଭିରିକ ବିଚାରକୁ ରକ୍ଷା 
କରିବାରେ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କଲେ ନାହିଁ । ଦେଶ ଗଠନର ନୀତି, ପ୍ରାଥମିକତା ଓ 
କେନ୍ଦ୍ରୀୟ ବିଚାରର ଭୁଲବଭ୍ରାନ୍ତି ଯୋଗୁଁ କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ରରେ ଗୀର ବିକାଶ ରହିଲା ନାହିଁ 
ଆମେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜକୁ ଗ୍ରହଣ କଲୁନାହିଁ କିମ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
ମଧ୍ଯ କଲୁନି, କେବଳ ଏଡ଼େଇ ଗଲୁ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତକୁ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଏହାକୁ ମୂଳରୁ ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ । ମୂଳ କହିଲେ ଗୀ ଗହଳ | ଗୀ ଗହଳରେ ରହୁଥ୍ବା ସବୁଠାରୁ ଦରିଦ୍ର 
ଓ ଦୁର୍ବଳ ଲୋକ । ଗୀର ମୂଳଦୁଆ ଓ ସଂହତି ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସେ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ 
ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି । ଯେଉଁ ପଦାର୍ଥ ଗୀ ଗହଳରେ ଉତ୍ପାଦିତ ହୋଇପାରିବ, 
ତାହା ସହରମାନଙ୍କରେ ଉତ୍ପାଦନ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ସେ ଦ୍ରଢ଼ ଭାବରେ କହୁଥ୍ଲେ । 
ସହରମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ହେବ ଗୀ ଗହଳରେ ଉତ୍ଧାଦିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଦ୍ରବ୍ୟଗୁଡ଼ିକର ସଫାଇ 
କାର୍ଯ୍ୟ । ଅର୍ଥାତ ଯାହା ଉତ୍ପାଦିତ ହେବ, ତା'ର ବଜାର ହେବ ସହର । କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବରେ 
ଏହା ଠିକ୍‌ ଓଲଟା ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ସହରୀମାନେ ଗା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଶୋଷଣ 
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କରୁଛନ୍ତି । ବର୍ଭମାନ ସହର ଇଉରୋପର ବଡ଼ ବଡ଼ ବହୁଜାତିକ କମ୍ପାନିମାନଙ୍କର 
ଏଜେଣ୍ଟ ସାଜିଛନ୍ତି ¦ ଯେହେତୁ ବହୁ ଲୋକ ଗାଁ ଗହଳରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦେଶର 
ଅର୍ଥନୀତି କୃଷି ଉପରେ ନିର୍ଭର କରୁଛି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଚିନ୍ତାଧାରାର ଥ୍‌ଲେ ସଶକ୍ତ 
ପ୍ରବକ୍ତା । ଗୋଟିଏ ଗୀ ଯଦି ନିଜକୁ ସ୍ଵୟଂସଂପୂର୍ଣ୍ଠ କରିପାରିଲା, ତେବେ ଏହା ଅହିଂସା 
ମାର୍ଗରେ ଅର୍ଥନୀତିର ବିକାଶରେ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଆହ୍ବାନ 
ଥୁଲା ଗୀକୁ ଚାଲ । ଗାରେ ଯାଇ କାମ କରିବାକୁ ସେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଗାର ଅଥଥନୀତିର ବିକାଶ କରିବା ପାଇଁ ଗୀ ଗହଳର ଉଦ୍ୟୋଗ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେବା ସହିତ ଗାର କୁଶଳୀ କାରିଗରମାନେ ଏ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିବାକୁ କହିଥୁଲେ । 
ଯେକୌଣସି ଛୋଟିଆ ଗାଟିଏ ଯଦି ନିଜ ଗୀର ଆବଶ୍ଯକ ହେଉଥ୍‌ବା ପଦାର୍ଥର 
ଉତ୍ପାଦନ କରେ, ତେବେ ସେଠାରେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ମଧ୍ଯ ମଜଭୁତ ହେବ ବୋଲି ତାଙ୍କର 
ବିଚାର ଥୂଲା । କାରଣ ଯେତେ ଅଧ୍କ ସହରୀକରଣ ହେବ, ସେତେ ବେଶୀ ମୁଷ୍ଚିମେୟ 
ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ ଅର୍ଥଡୁଳ ହୋଇ ରହିବାର ସୁଯୋଗ ସୃଷ୍ଟି ହେବ ଏବଂ ସେମାନେ 
ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ନିଜର କ୍ଷମତାକୁ ମଧ୍ଯ ବିସ୍ତାର କରିବେ ! ଆର୍ଥକ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ 
ରାଜନୈତିକ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣର ରୂପ ନେବ ଏବଂ କେନ୍ଦ୍ରୀକରଣର ଅନ୍ୟ ଏକ ରୂପ ହେବ 
ହିଂସା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଥ୍ଲା ଯେ ସହରମାନଙ୍କର ଉଦ୍ୟୋଗିକ ବିକାଶ ଓ 
ସଭ୍ୟତା ଫଳରେ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟ ବଢ଼ିବ ଓ ଅହିଂସା ଆଦୌ ଉଧେଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ଅହିଂସା ମୂଳଭିରି ହେଉଛି ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଗୀଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ଟି । ଏହା ସମ୍ଭଳ ହେବ 
ଗୀର ବିକାଶ ପାଇଁ ସଯତ୍ନ ଦୃଶ୍ଚି ଦେଲେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ସମବାୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେରଥ୍‌ଲେ ।! କାରଣ ସମବାୟ ମାଧ୍ଯମରେ ବିକାଶ ଅଥ କ୍ଷମତାର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ, 
ଗଣତାନ୍ତ୍ରୀକରଣ, ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀନତା ଓ ଅହିଂସାର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ । କିନ୍ଧ ବାସ୍ତବରେ 
ଏଯାବତ୍ଵ ତାହା ହେଲା ନାହିଁ । ଗୀରୁ ସହରକୁ ଲୋକମାନେ ଚାଲିଆସିବା ଦ୍ଵାରା ଗାଁ 
ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ କମିଗଲା ଏବଂ ସହରକୁ ଆସି ବସବାସ କରି ରହୁଥ୍ବା ଲୋକେ ଗା 
ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଲେ ନାହିଁ । ଗୀ ଗୁଡ଼ିକରେ ରହୁଥ୍ବା ଲୋକମାନେ ବୌବିକ ଓ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବେ ପଛୁଆ ଏବଂ ଏପରି ପରିବେଶରେ କୌଣସି ବିକାଶ ସାଧ୍ତ 
ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ ବୋଲି କୁହାଗଲା । କିନ୍ଧ ଯେଉଁମାନେ ସହରରେ ରହିଛନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କର ମୂଳ ତ ଗୀ, ଏ କଥା ଭୁଲି ଯାଉଛନ୍ତି । ସେମାନେ ନିଜକୁ ଗାଁ ସହିତ 
ପରିଚିତ କରିବାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ବିମୁଖ । 

ଗାନ୍ଧିତୀ ଲକ୍ଷ୍ଯ କରିଥ୍‌ଲେ ଗୀ ଗହଳରେ କାମ କରୁଥ୍‌ବା କର୍ମୀମାନେ ଗୀ 
ବିକାଶର ପ୍ରକୃତ ସଶକ୍ତ ଖୁଣ୍ଟ । ସେମାନେ ଗୀର ରକ୍ଷାକରାଁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
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ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅର୍ଥନୀତି-ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ ବିଚାର ଜ୍ଞ ୨୯ 


ନିଷ୍ଠାପର କାର୍ଯ୍ୟ ଉପରେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ବିକାଶର ମୂଳଭିରି ନିହିତ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଲେଖ୍ଥୂଲେ, “ଜଣେ କର୍ମୀ କେବେ ହେଲେ କ୍ଷମତା ଲାଳସୀ ହେବ ନାହିଁ ଏବଂ ସେ 
କ୍ଷମତା ରାଜନୀତିଠାରୁ ଦୂରରେ ରହିବ । ସେ ଅତି ସାହସର ସହିତ ଏବଂ ବୃଦ୍ଧିମାନ 
ଭାବେ ସେହି ଅଞ୍ଚଳ ଲୋକମାନଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ ନେଇ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ।” ଗୀମାନଙ୍କର 
ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ନୈତିକ ଉନ୍ନତି ପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହିତ, ସେ 
ଚାହୁଁଥଲେ ଗାଁ ଗହଳର ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପରିବେଶ ପରିଷ୍କାର ପରିଛନ୍ନ ଉହୁ ଓ ଲୋକମାନେ 
ପିଇବା ପାଣି ପିଅନ୍ତୁ । ଗୀ ଗହଳରେ ଯଦି ଗ୍ରାମ୍ୟ ଉଦ୍ୟୋଗଗୁଡ଼ିକୁ ସକ୍ରିୟ ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାନଯାଏ ତେବେ ବେକାରୀକୁ ଦୂର କରିଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଗୀ 
ଅର୍ଥନୀତିର ବିକାଶ ଓ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଗ୍ରାମ ଉଦ୍ୟୋଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦିଆଯିବା ହିଁ ସ୍ଵଦେଶୀ 
ଅର୍ଥନୀତିର ବିକାଶ ଓ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅଥ୍ଥନୀତି । ସେ ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଖଦୀ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଖଦୀକୁ ସେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଅଥଥନୀତିର ସୂର୍ଯ୍ୟ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରି, 
ଅନ୍ୟ ଗ୍ରାମ ଉଦ୍ୟୋଗଗୁଡ଼ିକ ତାକୁ କେନ୍ଦ୍ର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ ଓ ଖଦୀ ଗ୍ରାମ୍ୟ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦଧ ହେବ ବୋଲି କହିଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅର୍ଥନୀତି ଥୁଲା 
ବିକେନ୍ଦ୍ରୀକରଣ ଏବଂ ଆଞ୍ଚଳିକ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀନଳତା । ଭାରତ କ୍ରମଶଃ ତାହା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେବା ଫଳରେ ବର୍ରମାନ ବେକାରୀ ଅନେକ ପରିମାଣରେ ବଢ଼ିଯାଇଛି ଏବଂ 
ବିଶ୍ଵୀକରଣ ଫଳରେ ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍‌ବା ସମସ୍ୟାକୁ ମୁକାବିଲା କରାଯାଇ ପାରୁନାହିଁ । 
ବିଶେଷଜ୍ଞ ଓ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ ଅନୁଭବ କରୁଛନ୍ତି ଯେ ଗାନ୍ଧି ବିଚାରକୁ ସଠିକ୍‌ ଭାବେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ବେଳ ବର୍ମାନ ଉପସ୍ଥିତ କାରଣ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵବାବଲମ୍ବନଶୀନ ସମବାୟ 
ଅର୍ଥନୀତି ହିଁ ବିଶ୍ଵୀକରଣ ବଢାର ଅ୍ଥନୀତିକୁ ସଫଳ ମୁକାବିଲା କରିପାରିବ । 
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ସାଂପ୍ରତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର 


ଉଦାରୀକରଣ, ବିଶ୍ଵୀକରଣ ଓ ଘରୋଇକରଣ ଅଥନୀତିର ସଫଳତା ସଂପର୍କରେ 
ବର୍ରମାନ ନାନାମତ ପ୍ରକାଶ ପାଇବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲାଣି । ବିଶ୍ଵ ଅର୍ଥନୀତି ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ରୂପରେଖ ଓ କାର୍ଯ୍ୟକାରିତା ନେଇ ନାନା ସନ୍ଦେହ ପ୍ରକାଶ ପାଉଛି । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ 
ଏକ ନୂତନ ଶତାଦ୍ଦୀ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଉଛି । କିନ୍ଧ ଏଇ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଅର୍ଥନୀତିର ଅବସ୍ଥା 
କଂଣ ହେବ - ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବଜାର ପରସ୍ପର କିପରି ନିୟନ୍ତ୍ରିତ ହେବେ, ସେ ସମ୍ପର୍କରେ 
ସ୍ପଷ୍ଠ ଧାରଣା ଦେଖାଯାଉନାହିଁ । ଉତ୍ପାଦନ ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ ହେବ ବୋଲି କହିବା 
ଓ ତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ଫଳରେ କେତେ ଗୁଡ଼ିଏ ମୁଖ୍ୟ ସମସ୍ୟା ମୁଣ୍ଡ ଟେକିଛି । 
ଲାଭାଂଶ କମିଛି, ବେକାରୀ ବଢ଼ିଛି, ବଜାର ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇ ଯାଇଛି । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ 
ନିଯୁକ୍ତି ଅବସ୍ଥା ବଡ଼ ସଂଗୀନ ବୋଲି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ଶ୍ରମ ସଂଗଠନର ସାଧାରଣ ନିର୍ଦ୍ଦେଶକ 
ମିଃ ମାଇକେଲ ତାଙ୍କ ରିପୋର୍ଟରେ କହିଛନ୍ତି । 

ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠେ ଅର୍ଥନୈତିକ ପରିସ୍ଥିତି ଯାହା ସୃଷ୍ଠି ହୋଇଛି, ତାହା କ'ଣ 
ସାମୟିକ ? କେତେକଙ୍କ ମତରେ ୩୦ ମସିହା ବେଳେ ଯେପରି ଆର୍ଥକ ସଂକଟ ଦେଖା 
ଦେଇଥ୍‌ଲା; ଏହା ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅସ୍ଥାୟି । ବରିମାନର ସମସ୍ଯା ବର୍ରମାନ 
ଅବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ସୃଦ୍ଧି ହୋଇଛି । ୧୯୩୦ ମସିହାରେ ଯେଉଁ ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥା ଦେଖା 
ଦେଇଥୁଲା, ତା ମୂଳରେ ଥୁଲା ଦ୍ବିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ପ୍ରଭାବ । ଦ୍ଵିତୀୟ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଆର୍ଥକ 
ପ୍ରଭାବ ଫଳରେ ୬୦ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପ୍ରଗତିଶୀଳ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗୁଡ଼ିକର ବିକାଶ ହେବାକୁ 
ଲାଗିଥ୍ଲା । ୬୦ ମସିହାପରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ନିଯୁକ୍ତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ହ୍ୟାସତା । 

ଶୀତିଳ ଯୁଦ୍ଧ ପରେ ଏବଂ ନିରସ୍ତ୍ରୀକରଣ ପାଇଁ ଆହ୍ଵାନ ବହୁଭାବରେ ଉତ୍ପାଦନ 
ଓ ନିଯୁଭ୍ତି ତ୍ରାସ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା । ଦ୍ବିତୀୟରେ ସମଗ୍ର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥୁଲା ବିକାଶ 
ଆଧାରିତ । ବିକାଶର ସଂଜ୍ଞା ନିରୂପିତ ହୋଇ ନଥ୍‌୍ଲା । ଉତ୍ପାଦନର ବୃବ୍ଧି ଘଟିଲେ 
ନିଯୁକ୍ତି ବଢେ ଓ ସେହି ଅନୁସାରେ ଆୟ । ଉତ୍ପାଦନ ବାରମ୍ବାର ବୃଵ୍ଧି ଘଟିବ ଓ ସେହି 
ଅନୁପାତରେ ନିଯୁଣ୍ତି ଏପରି ଯୁଭ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବା ଭୁଲ । କାରଣ ଉତ୍ପାଦନ ସଦାସର୍ବଦା 
ବଢ଼େନାହିଁ। 
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ସାମ୍ପୃତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଞ ୩୧ 


ନିଯୁସ୍ତି ମଧ୍ୟ ନିର୍ଭର କରେ ବୈଷ ୟିକଞ୍ଞାନର ପ୍ରୟୋଗ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ କ୍ଷମତା 
ଉପରେ । ଯନ୍ତ୍ରପାତିର ବ୍ୟବହାରକୁ ଅନ୍ଧଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଏହା ନିଯୁକ୍ତି 
ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଏ ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଯେତିକି ମାନବ ସମ୍ବଳ ଆବଶ୍ୟକ ହେବା କଥା, 
ତାଠାରୁ କମ୍‌ ଆବଶ୍ୟକ କରେ । ଉତ୍ଧାଦନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ବ୍ୟାପକ ଯନ୍ତ୍ରପାତିର ପ୍ରୟୋଗ 
ନିଯୁକ୍ତି ହାସ କରାଏ । ଉତ୍ପାଦନ ବଢ଼ି ଚାଲେ । ନିଯୁକ୍ତି କମିଯାଏ । ବ୍ୟବଧାନ ଏତେ 
ହୁଏ ଯେ ଏହା ଓଲଟା ବେକାରୀ ସମସ୍ୟା ସୃଷ୍ତି କରେ । 

ବିଭିନ୍ନ ଯନ୍ତ୍ରପାତିର ପ୍ରୟୋଗ ମଣିଷକୁ ଅକ୍ଷମ ଓ ଅଯୋଗ୍ୟ କରିପକାଏ । 
କାରଣ ମଣିଷ ସବୁବେଳେ ଏହି ଯନ୍ତ୍ରପାତି ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ଭର କରେ ! ସେମାନେ 
ନିଜେ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ। ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ମାନସିକ ଦକ୍ଷତାରେ ହ୍ରାସ ଘଟେ । ପ୍ରତ୍ୟେକ କର୍ମୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ, ମଣିଷ ମଣିଷ 
ଭିତରେ ମାନବିକ ସଂପର୍କ ବଦଳରେ ଏକ ଯାନ୍ତିକ ସଂପର୍କ ଗଢ଼ିଉଠେ ! 

ଯାନ୍ତିକ ବ୍ୟବହାର ଫଳରେ ବର୍ଦ୍ଧିତ ଉତ୍ପାଦନ ପାଇଁ କଞ୍ଚାମାଲ ଅଭାବ ଘଟେ । 
ଫଳରେ ଉତ୍ପାଦନକୁ ଅବ୍ୟାହତ ରଖ୍‌ବା ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେନା । ଉତ୍ପାଦନ ଜିର୍ଚିକ 
ଅନୀତି ତିଷ୍ଠି ରହିବା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 

କିଛି ଲୋକମାନଙ୍କ ହାତରେ ଅଧ୍କା ଅର୍ଥ ହେବା ଫଳରେ ବ୍ୟବହୃତ ଦ୍ରବ୍ୟ 
ଉପରୁ ଖଟଙ୍ଟ ହ୍ରାସ ହୁଏ । ସେବା କ୍ଷେତ୍ର ଉପରେ ବେଶୀ ଚାପ ପଡ଼େ । ଆୟ ବଢ଼ିବା 
ସହିତ ସେବା କ୍ଷେତ୍ର ବଢ଼େ । ଫଳରେ ଉପ୍ପାଦନକାରୀ ବଜାରରେ ନିଜ ଉତ୍ପାଦିତ 
ଦ୍ରବ୍ୟ ବିକ୍ରୀ କରିବାର ସୁବିଧା ପାଏନାହିଁ । ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବଜାର ଏହା ପରସ୍ପର ଉପରେ 
ନିର୍ଭରଶୀଳ ହୋଇଥ୍‌ବା ହେତୁ ବଜାରରେ ଉତ୍ପାଦିତ ଦ୍ରବ୍ୟର ଚାହିଦା ଅଭାବ ହେବା 
ମାତ୍ରେ ଅର୍ଥନୀତିର ଗତିପଥକୁ ବଦଳାଇ ଦିଆଯିବା ଦ୍ଵାରା ଏହା ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥାକୁ 
ସଂଗୀନ କରେ । 

ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥାକୁ ସୁଧାରିବା ବା ଏକ ନୃତନ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଢ଼ି ତୋଳିବା 
ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ବିଚାର ସହିତ ଏହା କିପରି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ସ୍ଥିର ବିକାଶର 
ମାଧ୍ୟମ ହେବ, ତାହା ଦେଖ୍‌୍ବା ଜରୁରୀ । ମାନବ ସମାଜର ବ୍ୟବହାର ଉପରେ 
ଅର୍ଥନୀତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଢ଼ାହୁଏ ! ମଣିଷର ବ୍ୟବହାର ତାର ଜୀବନ ପ୍ରତି ଦ୍ରଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରୁ 
ସ୍ଥିରୀକୃତ ହୁଏ । ଦିନକରେ କୌଣସି ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଗଢ଼ାଯାଇ ପାରେନା ! ଏଥ୍ପାଇଁ 
ମାନବିକ ବ୍ଯବହାର ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଗୁରୁତ୍ଵ ବେଶୀ । ଏହି ଦ୍ରଷ୍ତିରୁ ବର୍ର୍ରମାନର 
ଅର୍ଥନୀତି ପାଇଁ ଏକ ନୂତନ ଦ୍ରଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୟ ଏକ ନୃତନ ତତ୍ବ୍ର ଓ ଏକ ନୃତନ ବିଚାର 
ପ୍ରୟୋଜନ । 

ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ଅର୍ଥନୀତିର ବିଚାର ଏହାର ବିକନ୍ଧ କି ? ଏ ପ୍ରଶ୍ନ ସ୍ଵାଭାବିକ ଭାବରେ 
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୩୨ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ମନରେ ଉଠେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ବିଚାର ଧାରା ହିନ୍ଦ ସ୍ଵରୀକରେ କୁହାଯାଇଛି । 
ଗାନ୍ଧୀବାଦ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ନିଜେ ଠିଆ ହେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଆରୋପ କରାଯାଇଛି । ଗାନ୍ଧୀବାଦଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ ଦୁରଟି ସ୍ଵାଧୀନ ସ୍ତମ୍ଭଭଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ପ୍ରଥମ ହେଉଛି ମାନସିକ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟ ନୈତିକ । ପ୍ରଥମ ଅଥ୍ଥନୀତିକୁ ମ ଳସ୍ତତ୍ସ 
ଦିଗକୁ ବିଚାର କରିବା । ଯେହେତୃ ମୂଳପୁଞ୍ଜି ସୀମିତ, ଉତ୍ପାଦନ ମନଇଛ୍ଥା ବଢ଼ିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ଧନୀ, ସେମାନଙ୍କର ମନସ୍ତର୍୍‌ଵ ଅଯୌକ୍ତିକ ବିଚାର ଧାରା ଉପରେ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ । ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ମୂଳନିୟମ ଆବଶ୍ଯକତା” ଉପରେ ନିଭ୍ଭର 
କରେ, ବିଭବ ଉପରେ ନୁହେଁ । ଧନ ପ୍ରାଚୁର୍ଯ୍ୟ ଅସମାନତା ସୃଷ୍ଟିକରେ । କାରଣ ଏହା 
ଅର୍ଥନୈତିକ ଭୁଲ ଭ୍ରାନ୍ତିରୁ ସୃଷ୍ଟି । ବିତ୍ତଶାଳୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ମନରେ ଲୋଭ ଜନ୍ମେ । 
ମଣିଷର ଇଚ୍ଛାର କୌଣସି ସୀମା ନାହିଁ । ଏହା ସୀମାହୀନ ଭାବରେ ବଢ଼ିପାରେ । 

ମଣିଷର ଏହି ସୀମାହୀନ ଇଚ୍ଛାକୁ ମଧ୍ଯ ସୀମିତ କରାଯାଇପାରେ ।! ଏଠାରେ 
ମନସ୍ତତ୍ବ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟକରେ । ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମନକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରେ ଓ ତାହା ମଣିଷର 
ବ୍ୟବହାରରେ ପରିବର୍ତନ ଆଣେ । ଚେତନଶୀଳ ଭାବରେ ଯେଉଁମାନେ 
ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତିୟ ସେମାନଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥା ତାହାଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ହୁଏ । ସ୍ଵରାଜର ଲକ୍ଷ୍ଯ ହେଉଛି ମାନବିକ ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ସଂକୁଚିତ କରିବା ଏବଂ 
ଆର୍ଥକ ଲାଭକୁ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ କରିବା । ବର୍ରମାନର ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଆଖ୍‌ ଦୃଶିଆ 
ଅର୍ଥ ଉପାର୍ଜନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ, ବ୍ୟକ୍ତି ନିଢ଼କୁ ଅଧ୍କ ରୋଜଗାର କରିବାରୁ ବିରତ 
ହୁଏନାହିଁ । 'ଯଥେଷ୍ଠ ହୋଇଗଲା” ବୋଲି ଶବ୍ଦ ଅର୍ଥନୈତିକ ଶଦ୍ଦକୋଷରେ ନାହିଁ । 
ତେଣୁ କେବଳ ସମ୍ପନ୍ତ ବ୍ୟଗ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କ କଥା ବିଚାର କରି ଯଦି ଆମେ ଅର୍ଥନୀତିର 
ବିକାଶ କଥା ଭାବିବା, ତେବେ ଦେଶର ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକ କେବଳ ଧନ୍ୟ ଓ ବହୁରାଷ୍ଟ୍ର 
ମଧ୍ଯରେ ଖୁବ କମ୍‌ ସଂଖ୍ୟକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଧନୀରାଷ୍ଟ୍ର ହେବେ ! ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବହୁଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ 
ଉର୍ଦଦିଷ୍ଠ ହେବ । 


୧୯୩୪ ନଭେମ୍ବର ୨ ତାରିଖରେ ଗାନ୍ଧିକୀ ହରିଜନ ପତ୍ରିକାରେ ଲେଖଥ୍‌ଲେ, 
“| would categorically state my conviction that the craze for mass 
production is responsible for the world crises, granting for the 
moment that machinery may apply all the needs of humanity, 
still, it would concentrate production in particular areas, So that 
you would have to go about in a way to regulate distribution 
where as, if there is production and distribution both in the 
respective areas where things are required. it is automatically 


regulated, and there is less chance for speculation.” 
ବର୍ରମାନ ବିଶ୍ଵୀକରଣ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପାଦନ ଓ ବିତରଣ ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ 
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ସାମ୍ପୃତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଞ୍ଚ ୩୩ 


ସାଧାରଣ ଲୋକେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଅସହାୟ । କ୍ଷୁଦ୍ର ଉଦ୍ୟୋଗ ଗୁଡ଼ିକ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଉତ୍ପାଦନ ଏବଂ ସ୍ଵରାଜ ଏହି ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିପାରନ୍ତା। ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ମତ । ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, ˆ ଏପରି ଗୋଟିଏ ସମୟ ଆସୁଛି, ଯେତେବେଳେ କି 
ଯେଉଁମାନେ ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍କ ଦ୍ରବ୍ୟ ବୃଵି କରିବାର ପାଗଳ ଦଉଡ଼ରେ ମାତିଛନ୍ତି ଏବଂ 
ପୃଥବୀର ଯଥାର୍ଥ ଉପାଦାନ ଡଥା ଯଥାର୍ଥ ଜ୍ଞାନର ତଦ୍ଵାରା ବୃବି କରୁଛନ୍ତି ବୋଲି 
ବୃଥା ଭାବୁଛନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପଛକୁ ଫେରି ଆସିବେ ଏବଂ “ଆମେ କ'ଣ କଲୁ ?”' 
ବୋଲି କହିବେ 

ଗାନ୍ଧିତୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ମଣିଷର ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବା 
ପାଇଁ ଏ ଭୂମି ଯେତିକି ଦବାକଥା ଦେଉଛି । ତା'ର ଲୋଭକୁ ମେଣ୍ଟାଇବାକୁ ନୁହେଁ । 
ମଣିଷର ଲୋଭକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରାଯାଇ ପାରିବ ଓ କେତେକଙ୍କ ହାତରେ ଏକୀଭୂତ 
ସମ୍ପତ୍ତିର ବିକେନ୍ଦ୍ରୀତ ହୋଇ ରହିବ । ସେ ଖୁବ୍‌ ଦୃଢ଼ଭାବରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ¢ ମୁଷ୍ଟିମେୟ 
ବ୍ୟକ୍ତିଙ୍କ ହାତରେ ସମ୍ପତି ଓ କ୍ଷମତାକୁ ସଂକେନ୍ଦ୍ରିତ କରି ରଖ୍ବା ଏବଂ ତଦ୍ଧାରା ବହୁ 
ସଂଖ୍ୟକ ଲୋକଙ୍କର ଶୋଷଣ କରିବା ଲାଗି ଉର୍ଦଦିଷ୍ଟ ଯନ୍ତ୍ରୋପଵାଦନର ଏହି ସଂଗଠନକୁ 
ମୁଁ ସମ୍ପୂର୍ଣୂରାବରେ ଭୁଲ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଛି ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅର୍ଥନୈତିକ ବିଚାର ଧାରା ସମ୍ପୂର୍ଣ ରୂପରେଖକୁ ପରିବର୍ର୍ରନ 
କରିବାକୁ କହିନାହିଁ । ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵଦେବା ବେଳେ, ଏହାକୁ ସୀମିତ 
କରିବା ଉପରେ ସର୍ବାଧ୍କ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ସେ କୁଟୀରଶିଳ୍ପ ଓ ତହିଁରେ 
ବ୍ୟବହୃତ ଯନ୍ତ୍ରକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାବେଳେ ବିଦ୍ଯୁତ ଚାଳିତ ଯନ୍ତ୍ରର ପ୍ରବର୍ଗନ ହୋଇ 
ଲୋକଙ୍କୁ କାର୍ଯ୍ୟଚ୍ୟୁତ କରିବାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି, ଯାହା ବର୍ରମାନ ବିଶ୍ଵ ବଜାର 
ଅର୍ଥନୀତିରେ ଦେଖାଦେଇଛି । 

ଅର୍ଥନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ନୁହେଁ । ଏହା ଢୀବନର 
ଏକ ମାର୍ଗ ! ଯାହା ସମ୍ମିଳିତ ମନ ଓ ସମ୍ମିଳିତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସହିତ ସଂପର୍କ ରଖେ । 
ମଣିଷ ଢୀବନଠାରୁ ଅର୍ଥନୀତିକୁ ଅଲଗା ରଖ୍‌ ହେବ ନି । ମଣିଷ ହିଁ ଅର୍ଥନୀତିର ମୁଖ୍ୟ । 
ଅର୍ଥ (ସମରି) ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ, ମଣିଷକୁ ଅଲଗା କରିଦେବା ଳି୍ଦିଷ୍ଠ ଲକ୍ଷ୍ୟରୁ 
ବିଚ୍ୟୁତ ହେବା ବା ବିକାଶର ବାଧକ ହେବା । 

ଉଦ୍ୟୋଗବାଦ କିପରି ଭାବରେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିର ବାଧକ ହେବ, ସେ 
ବିଷୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେ କହିଛନ୍ତି, '  ଉଦ୍ୟୋଗବାଦ ଦିନେ ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ଲାଗି 
ଏକ ଅଭିଶାପରେ ପରିଣତ ହୋଇଯିବ । ଗୋଟିଏ ଢାତି ଆଉ ଗୋଟିଏ ଜାତିକୁ 
ଶୋଷଣ କରିବା ଏକଥା କଦାପି ଚିରଦିନ ନିମନ୍ତେ ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ ।”” ସେ ତେଣୁ 
ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନଦେଇ କୁଟୀର ଶିଳ୍ପ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି 
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୩୪ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଯାହା ବର୍ଭମାନ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଲୋକେ ଅନୁଭବ କରିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲେଣି । 
ବର୍ରମାନର ଉଦ୍ୟୋଗିକ ସମାଜର ଉତ୍ପାଦନ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ନୈତିକ ସମସ୍ୟାକୁ ସଙ୍କୁଚିତ 
କରି ଦିଆଯାଇଛି । ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସାମାଜିକ ଓ ନୈତିକ ପରିଣତିକୁ କୌଣସି 
ଯୁକ୍ତି ନଥାର ମନ ମୁଖ୍ଭାବରେ ଅଥ୍ଥନୀତିକୁ କଲ୍ୟାଣ ଦିଗରୁ ଅଲଗା ରଖାଯାଇଛି । 
ଏ ସଂପର୍କରେ ଅର୍ଥନୀତିରେ ନୋବେଲ ପୁରସ୍କାର ପାଇଥ୍‌ବା ବିଶିଷ୍ଠ ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞ ତକ୍ସର 
ଅମର୍ତ୍ୟ ସେନ୍‌ ଅର୍ଥନୀତିରେ କଲ୍ୟାଣକର ଦିଗ ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ସେ କହିଛନ୍ତି, 
‘The decision to keep economics value-free would of course 
militate against the subject of welfare economics as such.. ଡକୁର 
ସେନ୍ନଙ୍କୁ ଅର୍ଥନୀତିର କଲ୍ୟାଣକର ଦିଗ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବା ହେତୁ ଓ ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ 
ଦୁଃଖ ସୁଖ ସହିତ ଅଥଶାସ୍ତକୁ ସାମିଲ କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ ସେଥ୍‌ପାଇଁ 
ନୋବେଲ ପୁରସ୍କାର ଦିଆଯାଇଛି । ଏହି ବିଚାର ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବିଚାରର ନିକଟତମ ବିଚାର । 
ମନୁଷ୍ୟର ଗୁଣାତ୍ମକ ଜୀବନ ତାର ଉପଭୋକ୍ତାବାଦ ଜୀବନର ବିରୋଧୀ । 
ସରଳ ଢୀବନଯାପନ ସାମଗ୍ରିକ ବିକାଶର ସହାୟକ ଓ ପ୍ରଗତିର ସୂଚକ । ଅର୍ଥନୈତିକ 
ସମାନତା ହେଉଛି ଅସଲ ଚାବିକାଠି । ପୁଞ୍ଜ ଓ ଶ୍ରମ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍୍‌ବା ବିବାଦକୁ ଦୂର 
କରି ପାରିଲେ ବା ଏହାକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରି ପାରିଲେ ଅର୍ଥନୈତିକ ପ୍ରଗତି ସହଜ ହେବ । 
ଗାନ୍ଧି ଏଥ୍ପାଇଁ ସମବାୟ ସଂସ୍ଥା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବା ସହିତ ଟ୍ରଷ୍ଠୀ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଙ୍ର ଟ୍ରଷ୍ଠୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପ୍ରୟୋଗତମ ଦିଗଟିକୁ ଦେଖାଯାଉ । 
୧. ସମତାଭିରିକ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥା ପାଇଁ ଏହା ଏକ ଉପାଦେୟ ସୂତ୍ର ଯେଉଁଠାରେ 
ବର୍ଁମାନ ମାଲିକ ଶ୍ରେଣୀଙ୍କୁ ଆପଣାର ସଂସ୍କାର ଲାଗି ଏକ ସୁଯୋଗ ପ୍ରଦାନ 
କରିବ । 
ସମ୍ପତ୍ତିରେ ବ୍ୟଭ୍ରିଗତ ମାଲିକାନାକୁ ସୀମିତ କରିବା । 
ମାଲିକାନାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରି ରଖ୍ବା ଓ ଧନ ବ୍ୟବହାରକୁ ସୁନିର୍ଦିଷ୍ କରିବା । 
ରାଷ୍ଟ୍ରଦ୍ଧାରା ନିୟନ୍ତିତ ଟ୍ରଷ୍ଟୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସାମାଜିକ ସ୍ଵାର୍ଥ ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଚି ଓ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ସର୍ବାଧ୍କ ଆୟର ସୀମା ଧାର୍ଯ୍ୟ କରିବା । 
ସମାଜର ଆବଶ୍ୟକତା ଦ୍ଵାରା ଉତ୍ପାଦନ ଓ ପରିମାଣ ନିର୍ବାରଣ ! 
ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ତି, “ଯେଉଁ ଅନୀତି ନୈତିକ ମୃୂଲ୍ଯଗୁଡ଼ିକ ଲାଗି 
କୌଣସି ଅପେକ୍ଷା ରଖେ ନାହିଁ, ବା ସେଗୁଡ଼ିକୁ ଏଡ଼ି ଦେଉଥାଏ, ତାହା ଆଦୌ ଯଥାର୍ଥ 
ଅର୍ଥନୀତି ନୁହେଁ । ଅହିଂସାର ନିୟମଟିକୁ ଅଥଥନୀତିର କ୍ଷେତ୍ର ମଧ୍ୟକୁ ସଂପ୍ରସାରିତ କରି 
ନେବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ବାଣିଜ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିବାର ଯାବତୀୟ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ 
ନୈତିକ ମୂଲ୍ଯ ଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ୟ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ନିର୍ଷ୍ଠାୟକ ରୂପେ ସ୍ଵୀକାର କରିବା । 
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ସାମ୍ପୃତିକ ଅର୍ଥନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଞ୍ଚ ୩୫ 


ଆବଶ୍ୟକତା ଅନୁସାରେ ପାଇବା ଆର୍ଥକ ସମାନତା ଆଡ଼କୁ ଉର୍ଦଦିଷ୍ଠ । ଧନୀ 
ଓ ଦରିଦ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସମାନତା ପାଇଁ ସମାନ ବିତରଣ ନୀତି ଓ ମନୁଷ୍ୟ ପ୍ରକୃତିରେ 
ପରିବର୍ରନ ଆବଶ୍ୟକ । ବର୍ରମାନର ବିଶ୍ଵୀକରଣ, ଉଦାରୀକରଣ ଓ ଘରୋଇକରଣ 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ବିଚାରଧାରାର ବିରୋଧରେ ଯିବା ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ ବୈଷମ୍ୟ 
ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି ଏବଂ ଦିନକୁ ଦିନ ରାଷ୍ଟ୍ରର ଲୋକମାନେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟର ସୀମାରେଖା 
ତଳେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି । ବର୍ରମାନ ଭାରତର ଉଦାର ଅର୍ଥନୀତି ବିଶ୍ଵବଢ଼ାର ସହିତ ନିଜକୁ 
ଯୋଡ଼ିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲାବେଳେ ଶିକ୍ଷା ଓ ସାମାଜିକ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ନାହିଁ । 
ଯାହାର ପରିଣତି ଭାରତର ନିଜସ୍ଵ ଅର୍ଥନୀତିର ବାହକ ‘ସମବାୟ ଆନ୍ଦୋଳନ! କ୍ରମଶଃ 
ପଛକୁ ଠେଲି ହୋଇଯାଇ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ ଅର୍ଥନୀତି ବିପନ୍ନ ହୋଇଛି ଏବଂ ଭାରତ 
ନିଜର ଆର୍ଥକ ସ୍ଵାଧୀନତା ବିପନ୍ତ କରିବା ଦିଗରେ ଆଗେଇ ଚାଲିଛି ! 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ - ଏକ ଭିନ ଦୃଷ୍ଟି 


ଆଉ କିଛି ବଷପରେ ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବୀ ସଂଗଠନମାନେ କ୍ଷମତାବଳୟର କେନ୍ଦ୍ର ବିନ୍ଦୁରେ 
ପହଞ୍ଚ୍‌ବେ ବା କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦ ପାଲଟିଯିବେ ବୋଲି କେତେକଙ୍କର ମତ । ଭାରତରେ 
ସେମାନେ ପଞ୍ଚମ ସ୍ତମ୍ଭ ଭାବରେ ପରିଗଣିତ ହେବେ । ସେମାନଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟର ମୂଳ ଆଧାର 
ସାମାଜିକ ସେବା । ଭାରତରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ପ୍ରଥମେ ଏହି ସାମାଜିକ ସେବାର 
ମଞ୍ଜି ବୁଣିଥ୍ଲେ । ଏହା ପଲୁବିତ ଓ କୁସୁମିତ ହୋଇ ବର୍ରମାନ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିସନ୍‌ ଭାବରେ 
ସର୍ବଜନାଦୃତ ଓ ସର୍ବଜନାଗ୍ରହ ହୋଇ ପାରିଛି । ମିସନ୍ନର କାର୍ଯ୍ୟ ପରିସର ଭିନ୍ନ । 
ସେମାନେ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ନହୋଇ ସେବା କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିଥାନ୍ତି । ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ଉତ୍ତମ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ କରିବା ଯେଉଁମାନେ 
ସମାଜକୁ ପୁଷ୍ଠ କରିବେ, ସମୃବ୍ଧ କରିବେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ପରେ ସାମାଜିକ ସେବାକାର୍ଯ୍ୟର ସଫଳ ପ୍ରବକ୍ତା ହେଲେ 
ମହାମ୍ମାଗାନି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥଲେ ରାଜନୈତିକ ନେତା ଓ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ । ସେ ନିଜର 
ଜଢୀବନତମାମ ରାଜନୈତିକ ସଂଗ୍ରାମରେ ବ୍ଯସ୍ତଥୂଲେ ମଧ୍ଯ ସାମାଜିକ ସେବାକୁ 
ରାଜନୈତିକ ସଂଗ୍ରାମ ସହିତ ଯୋଡ଼ିଥୂଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ମୂଳତଃ 
ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଆଧାର କରି ସମାଜର ପୂନର୍ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ଉଦିଷ୍ଠ ଥୁଲା | 
ଏହି କାର୍ଯ୍ୟର ଶେଷବିନ୍ଦୁ ସମାଜର ସବୁଠାରୁ ନିଷ୍ଠେସିତ, ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ଓ ନିଗୃହୀତ 
ମଣିଷ ହେବ । ତେଣୁ ଏହା ସାମାଜିକ ସନ୍ତୁଳନ ସମସ୍ୟାକୁ ଉପେକ୍ଷା କରିପାରିବ 
ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଲା ଉତ୍ପନ୍ନ ହେଉଥ୍‌ବା 
ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକର ମୂଳଉତ୍ସକୁ ଖୋଜି ବାହାର କରିବା ଏବଂ କେଉଁ ଅବସ୍ଥାରୁ ଏପରି 
ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି, ତାହା ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବା । ଏହାଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ କର୍ମ ସେହି କାରଣ ଓ 
ଅବସ୍ଥାକୁ ଦୂର କରିବାକୁ କାର୍ଯ୍ୟକରିବ ଏବଂ ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ଓ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟକୁ 
ସମାଜର ପୁନର୍ଗଠନର ସଠିକ୍‌ ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରାଯାଇପାରିବ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ମୌଳିକ 
ଓ ତୃଣମୂଳ ସ୍ତରରେ ସମାଜର ସାଙ୍ଗଠନିକ ଢାଞ୍ଚା ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କ୍ଷେତ୍ରରେ ପରିବର୍ର୍ବନ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ-ଏକ ଭିନ୍ନ ଦୃଷ୍ଟି ଞଞ ୩୭ 


ଅଣାଯାଇପାରିବ । 

ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହେଲା ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିକୁ ମୁକାବିଲା କରିବ; ତା'ର 
କାରଣଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ ମୁକାବିଲା କରିବ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ସମଷ୍ତିର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ଲୋଡ଼ା । ଯେତେବେଳେ କୌଣସି ଗୋଷ୍ଠୀ ବା ସମଷ୍ଚିଗତ ଶକ୍ତି ଏକତ୍ର ଭାବରେ 
ସମସ୍ୟାର ମୁକାବିଲା କରନ୍ତି କିମ୍ଭା ଆପାଦକାଳୀନ ସିତିର ସାମନା କରନ୍ତି, କିମ୍ବା 
ଆଗାମୀ ଭବିଷ୍ୟତର ଫଳାଫଳ ପାଇବାକୁ ଚାହାଁନ୍ତିୟ ସେତେବେଳେ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହେଲା ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ମାନବିକ ପ୍ରଗତି ଓ ବିକାଶର ମୂଳଟାବିକାଠିଟି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଚିନ୍ତା, ଦର୍ଶନ ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରହିଛି ବୋଲି ଡକୂର ନେଲସନ ମାଣ୍ଡେଲା କହିଥୁଲେ । 
ଗାନ୍ଧି ବିଚାରଧାରାର ପ୍ରାସଟ୍ଗିକତା ଏବେ ବହୁ ଭାବରେ ରହିଛି । ଏହା ବର୍ରମାନର 
ଚିନ୍ତକମାନେ ବେଶୀ ବେଶୀ କହିବାରେ ଲାଗିଛନ୍ତି । କାରଣ ଆମକୁ ବର୍ରମାନ ସ୍ଥିର 
କରିବାକୁ ହେହ ଆମେ କଂଣ ଚାହୁଁ ହିଂସା ନା ଅହିଂସା, ଯୁଦ୍ଧ ନା ଶାନ୍ତି, ପ୍ରଗତି 
ନା ଧ୍ଵଂସ । ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହ ଭାବରେ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ସକାରାମ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟ ଦ୍ଵାରା 
ହିଁ ପୂର୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ମିଳିପାରେ | ଅର୍ଥାତ୍ଵ ସତ୍ଯ ଓ ସାଧୂତାକୁ ମାଧ୍ଯମ କରି ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ପ୍ରଗତି ସମ୍ଭବ । ଏହା ହିଁ ବର୍ରମାନର ବିଶେଷତ୍ଵ । 

ଦୁଇଟି ମୌଳିକ ନୀତି ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଆଧାର କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ ୧୯୩୦ 
ମସିହା ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାଙ୍କର ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । ଅବଶ୍ଯ 
ସେତେବେଳକୁ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାରର ମୂଳଦୁଆ ପଢ଼ି 
ସାରିଥ୍ଲା। ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ, ସର୍ବଭାରତୀୟ 
ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗ ସଂଘ ଇତ୍ୟାଦି ଗଠନ କରିବାର ମାର୍ଗ ସୁଗମ ହୋଇପାରିଥ୍୍‌ଲା । ଏହାର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ଥୁଲା ଲୋକମାନଙ୍କର ଆର୍ଥକ ଅବସ୍ଥାର ଉନ୍ନତି କରିବା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ଢ୍ୀବନର ମଧ୍ଯ ଉନ୍ନତି କରିବା । ତେଣୁ ବର୍ରମାନର ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଆଉ 
ଏକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହୋଇ ନାହିଁ । ଏହା ସାମାଜିକ ଅନୁଷ୍ଠାନରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇଯାଇଛି । 

ପ୍ରଥମେ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଗାନ୍ଧିଜୀ କିପରି ଭାବରେ ସତ୍ଯ ଓ ଅହିଂସାକୁ 
ବୁଝୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଆକାଂକ୍ଷା କ'ଣ ଥୁଲା । ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, 
‘ମୁଁ କଂଣ ପାଇବାକୁ ଟାହୁଁଥ୍ଲି, କ'ଣ ପାଇବା ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥ୍ଲି, ତାହା ହେଉଛି 
ଆମ୍ଲ ଉପଲବ୍ଧି ଅର୍ଥାତ୍ର ଭଶ୍ଵରକୁ ସାମନା ସାମନି ହୋଇ ସାକ୍ଷାତ କରିବା, ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି 
ହେବା ।” ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟରେ ପହଞ୍ଚ୍ବା ପାଇଁ ସେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଭାଷଣ, 
ଲେଖା ଏବଂ ଏପରିକି ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ହିଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଠ ଥୁଲା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆମତ୍ମଭପଲବ୍ଧି କଥା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବା ଅର୍ଥ ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ଯକୁ ହିଁ 
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୩୮ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ବୁଝୁଥୁଲେ । ଅହିଂସା ହିଁ କେବଳ ଏହି ସତ୍ୟର ପରିପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଆତ୍ମ-ଉପଲବ୍ଷି କରିବା 
ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅହିଂସା ଲାଭ କରିବା । କାରଣ ସେ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ହିଂସା ଓ ଅସତ୍ୟକୁ 
ଆଶ୍ରୟ କରି ମାନବିକ ପ୍ରଗତି ବା ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ହିଂସା ହେଉଛି ପଶୁଶକ୍ତି 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ନିମ୍ନତମ ଚେତନାର ଅଂଶ ବିଶେଷ । ହିଂସା ଓ ଅସତ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ 
ବିକାଶର ବାଧକ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମୋକ୍ଷ ପାଇବା ଅର୍ଥ ହେଉଛି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅହିଂସା ହେବା 
ଅର୍ଥାତ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ମୁଲ୍ତି ଲାଭ କରିବା ¦ ମୋକ୍ଷ ହେଉଛି ସମସ୍ତ ଅପବିତ୍ର ଚିନ୍ତାଧାରାରୁ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ମୁକ୍ତି । ଅପବିତ୍ର ଚିନ୍ତାଧାରା ମନୁଷ୍ୟର ହିଂସ୍ର ଆଚରଣରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । 
ଅହିଂସ ହେବାକୁ ହେଲେ ଧୀରେ ଧୀରେ ନିଜ ଭିତରୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ହିଂସାଭାବନାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ । 

ଏଥୁରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ | ଏହା ମନୁଷ୍ୟ 
ଓ ସମାଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ଆନୁଷ୍ଠାନିକ ଜୀବନର ଭୁଲ ତୁଟିକୁ ସଂଶୋଧନ କରି 
ପୁନର୍ଗଠନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ଏଥ୍ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିକୀ ୧୮ ଗୋଟି ଗଠନମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍ଲେ । ଯଥା:- ( ୧) ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଏକତା ( ୨) ଅସୃଶ୍ୟତା 
ନିବାରଣ (୩) ମଦ୍ୟନିଷେଧ (୪) ଖଦି (୫) ଗ୍ରାମ୍ୟ ଉଦ୍ୟୋଗ (୬) ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ପରିଷ୍କାର (୭ ) ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା (୮) ପ୍ରୌଢ଼ ଶିକ୍ଷା (୯) ନାରୀ ଶିକ୍ଷା 
( ୧୦) ସ୍ବାସ୍ଥ୍ୟ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଶିକ୍ଷା ( ୧୧) ପ୍ରାଦେଶିକ ଭାଷା ( ୧୨) ଜାତୀୟ ଭାଷା 
( ୧୩) ଆର୍ଥକ ସମାନତା ( ୧୪) କୃଷକ ( ୧୫) ଶ୍ରମିକ ( ୧୬) ଆଦିବାସୀ ( ୧୭) 
କୁଷ୍ଠରୋଗୀ ଓ ( ୧୮) ଛାତ୍ର । ଏହି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମଗୁଡ଼ିକ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସାମାଵିକ କାର୍ଯ୍ୟର 
ଅନ୍ତରଧକ୍ତ । ଏହି ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ 
ପାଇବାର ମାଧ୍ୟମ ବୋଲି ନିଆଯାଇପାରେ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏକ ସର୍ବୋଦୟ 
ସମାଜର କଳ୍ପନା କରିଥ୍‌ଲେ । ଏକ ପକ୍ଷରେ ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ଯମରେ ଏକ 
ସନ୍ତୁନନ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ନୈତିକତା ଭିରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଓ ଅନ୍ୟପକ୍ଷରେ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଥ୍ବା କେତେକ ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ପ୍ରତି ଏଥ୍‌ରେ 
ଦୃଷ୍ଟିପାତ କରାଯାଇ ଏକ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାର କଳ୍ଥନା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା | ଏହି ବିଚାରରେ 
ଥିଲା ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ବର୍ଣ୍ଣନୀନ, ରାଷ୍ଟ୍ରହୀନ ସମାଜ ଯାହାର ଆଧାର ହେବ ଚିନ୍ତା, ବାକ୍ୟ 
ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ସତ୍ୟପ୍ରତି ଏକାନ୍ତ ଅନୁଗ୍ରହ । ସମଗ୍ର ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥକ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
ପରିବର୍ଭନ କରିବା ଥୁଲା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ବିଶେଷତ୍ଵ । କାରଣ 
ମାନବଜାତି ଯେଉଁ ମୌଳିକ ସମସ୍ଯାଗୁଡ଼ିକର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଛି, ଗାନିଜୀଙ୍କ 
ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ତାହାକୁ ଦୂର କରିବାର ଥଲା ଅସ୍ତ ! ଅହିଂସା, ହିଂସାଦୂରୀକରଣ, 
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ପ୍ରାଧାନ୍ୟତା, ଅସମାନତା ଇତ୍ଯାଦି ମୌଳିକ ବିଚାର ପ୍ରତି ଏଥ୍‌ରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦିଆଯାଇଥ୍‌୍ଲା ! 

ଗାନିଜ୍ୀଙ୍କର ଏହି ବିଚାରକୁ ଓ କାର୍ଯକ୍ରମକୁ ଆଧାରକରି ୧୯୪୭ରେ 
ଗାନ୍ଧିଗ୍ରାମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇଥ୍‌୍ଲା ଓ ୧ ୯୫୬ରେ ଗାନ୍ଧି ଗ୍ରାମ୍ଯସଂସ୍ଥାର ସ୍ଥାପନା 
କରାଗଲା । ଗାନ୍ଧିଗ୍ରାମର ପରୀକ୍ଷା ଏଯାବତ୍‌ ସମଗ୍ର ଦେଶକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିନି; 
ହୁଏତ ଆଗାମୀ ଶତାଜୀ ପ୍ରମାଣ କରିପାରିବ ଯେ ଗାନିଙ୍କର ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ବିଶ୍ଵୀକରଣ ଅର୍ଥନୀତିର ଏକମାତ୍ର ବିକଳ୍ପ । ତାହା ଦେଖବାକୁ ଓ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ 
ବାକି ରହିଲା । 


00 
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ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ସମୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥ୍‌ଲେ, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ, ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟର ଅୟମାରମ୍ଭ କରିଥଲେ, ପ୍ରାର୍ଥନା ସଭା 
କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ୧୧ଗୋଟି ଶପଥ ପାଳିବାକୁ ଶପଥ ନେଇଥଲେ । ତାଙ୍କର ଏହିସବୁ 
କାର୍ଯ୍ୟକରିବା ମୂଳରେ ଥୁଲା ନିଜକୁ ଓ ସମାଜକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବା । ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକାରେ ଥବା ସମୟରେ, ଭାରତକୁ ଆସିବାପରେ, ସେ ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହାତକୁ ନେଲେ, ତାହା ଗୁଡ଼ିଏ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ସଂଗ୍ରାମୀ ଗଢ଼ିତୋଳିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ 
କରିଥ୍ଲା । ସେହି ସଂଗ୍ରାମୀମାନେ ପରବର୍୍ୀ ସମୟରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର 
ନେତୃତ୍ଵ ନେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ୟ କରିଥୁଲେ । 

ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କଲା କିନ୍ତୁ ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ଯେପରି ହେବା 
କଥା ହୋଇ ପାରୁନାହିଁ। ଗାନ୍ଧିଜୀ କିପରି ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ 
ଏବଂ ତାହା କିପରି ଅଗ୍ରଗତି କରିଥଲା, ସେ ସଂପର୍କରେ ଆଲୋଚନା ଆବଶ୍ଯକ 
କରେ । ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଆଗେଇ ନେବା ଓ ତ୍ୃରାନ୍ଧିତ କରିବା ପାଇଁ, 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆଶ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ ତାଲିମ । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବାବେଳେ ସେ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଫିନିକସ୍‌ ଆଶ୍ରମ 
ଓ ଟଲଷ୍ଟୟ ଆଶ୍ରମ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ବିଚାରତ୍ମକ ପରିବର୍ର୍ରନ 
ଆଣିଥୁଲା ରସ୍ଚିନନଙ୍କର 'ଅନଟୁ ଦି ଲାଷ୍ଟୀ ପୁସ୍ତକ ଖଣ୍ଡିକ । ଅବଶ୍ଯ ଏହି ବହିଟିକୁ 
ଗାନିଢୀ ସର୍ବୋଦୟ” ନାମରେ ଗୁଚ୍ୁରାଟୀରେ ଅନୁବାଦ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ ସେହି 
ପୁସ୍ତକ ପଢ଼ି ଯାହା ବୁଝିଲେ ତାହା ହେଉଛି ( ୧) ସମସ୍ତଙ୍କ କଲ୍ୟାଣରେ ନିଜର 
କଲ୍ୟାଣ ନିହିତ ( ୨) ଓକିଲ ଓ ବାରିକ ଉଭୟଙ୍କ କାମର ମୂଲ୍ୟ ଏକ ହେବା 
ଉଚିତ୍ବ, କାରଣ ଢୀବିକା ଅର୍ଜନ କରିବାର ଅଧ୍କାର ଦୁହିଁଙ୍କର ସମାନ (୩) ଚାଷୀ 
ମୂଲିଆଙ୍କ ଜୀବନ ଅର୍ଥାତ ଖଟିଖ୍‌ଆ ଢୀବନ ହିଁ ଯଥାର୍ଥ ଢୀବନ । ସେ ଏହିପରି 
ଢୀବନ ବିତାଇବା ପାଇଁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ଡର୍ବାନର ୧୬କି:ମି ଦୂର 
ମାରିଆନା ହିଲ୍‌ରେ ଅବସ୍ଥିତ ଟ୍ରାଫିଷ୍ଟ ସାଧୁବିହାର ପରିଦର୍ଶନ କଲେ ଏବଂ ତାହା 
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ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥୁଲା । 

୧୯୦୩ ମସିହାରେ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଓପିନିୟନ୍‌ ନାମରେ ଗୋଟିଏ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ 
ପାଉଥ୍ଲା ! ଏହି ପତ୍ରିକା ମାଧ୍ଯମରେ ଗାନ୍ଧିତୀ ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକଜୁଟ 
କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଉଥ୍‌ଲେ ! ଏଥ୍‌ ସହିତ କିଛି ଅଣଭାରତୀୟ ହେନେରୀ ପୋଲାକ 
ଯୋଷଶେଫ୍ବ ତୋକ୍‌ ଏବଂ ଆଲବର୍ଟ ଉଏଷ୍ଟ ମଧ୍ଯ ସଂପୃକ୍ତ ଥୁଲେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀ ଉଏଷ୍ଟଙ୍କ 
ସହିତ ଆଲୋଚନା କରି ଫିନିକ୍ସ ଆଶ୍ରମ ସ୍ଥାପନ କରିବାର ନିଧାର୍ଯ୍ୟକରି ଜାଗା 
କିଣିଲେ ଓ ଆଶ୍ରମ ନିର୍ମାଣ କଲେ । ୧୯୦୪ ମସିହାରେ ଫିନିକ୍ରସ ଆଶ୍ରମ ଆରମ୍ଭ 
ହେଲା । ଏହାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ସାମାଚିକ ପୁନର୍ଗଠନ ପାଇଁ ସାମାଜିକ ଜୀବନ 
ନିର୍ବାହ କରିବା ଏବଂ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଓପିନିୟନକୁ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସମୟରେ ପ୍ରକାଶ କରିବା 
କାରଣ ଏହା ପୂର୍ବରୁ ଜଣେ ଗୁଜୁରାଟି ଲୋକ ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ଏହା କ୍ଷତିରେ ଚାଲୁଥ୍‌ଲା । ଫିନିକ୍ରସ ଆଶ୍ରମର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଅଛ୍ପ ଖର୍୍ଟରେ 
ଜୀବନ ବଞ୍ଚାଇ ପତ୍ରିକାଟିକୁ ପ୍ରକାଶ କରିବା । କାରଣ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମତଥ୍ୁଲା ଯେ 
ଯଦି ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ନ ରହେ, ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ଏକାଠି 
କରିବା କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ହେବ । ସଂଗ୍ରାମ ମାଧ୍ଯମରେ ସାମାଚିକ ପରିବର୍ରନ ମଧ୍ଯ 
ଅସମ୍ଭବ ହେବ । ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଇଣ୍ଡିଆନ୍‌ ଓପିନିୟନନ ଏକ ବଳିଷ୍ଠ ମାଧ୍ୟମ ଭାବରେ 
ବିଚାର କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । 

ଫିନିକରସ ଆଶ୍ରମ ୧୯୧୧ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲିଥ୍‌ଲା। ଚୁଲୁ ବିଦ୍ରୋହ 
ହେବାପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଢୋହାନ୍‌ସବର୍ଗକୁ ଚାଲିଗଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଆରମ୍ଭ ହେଲା 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ନେଇ ରକ୍ଷଣାବେକ୍ଷଣା କରିବା ପାଇଁ ଆରମ୍ଭ କଲେ 
ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମ । ୧୧୦୦ ଏକର ଜମିରେ ୧୯୧୦ମେ ୩୦ ତାରିଖ ଦିନ 
ଢୋହାନ୍‌ସବର୍ଗଠାରୁ ୨୧ ମାଇଲ ଦୂରରେ ଏହି ଫାର୍ମକୁ କେଲେନ୍ବ୍ୟାକ୍ର ମାଗଣାରେ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଏହି ଟଲଷ୍ଟୟ ଆଶ୍ରମର ମୌଳିକ ନୀତି ଥୁଲା, 

୧. ସମସ୍ତ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀମାନେ ଏକାଠି ରହିବା ଏବଂ ଏକ ଧାର୍ମିକ ଜୀବନ 
ବିତାଇବା । 

୨. ଆମ୍‌ -ଶୁବ୍ଧି ଏବଂ ଅନୁଶୋଚନା କରିବାକୁ ହେବ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ପୂର୍ବରୁ ଯାହା ୧୯୧୩-୧୪ରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । 

୩. ଲମ୍ବା ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଓ ତାଙ୍କ ପରିବାରକୁ ଭରଣପୋଷଣ କରିବାର ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ଯ 
କରାଗଲା । ଏଠାରେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ପାରସୀ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାନ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ 
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୪୨ ॥ ଗ୍ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


—~ 


ମିଳିମିଶି ରହିଲେ । ଏପରିକି ପିଲାମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅସହିଷ୍ଣୁ ପ୍ରକାଶ ପାଇନଥ୍‌ୁଲା । 
ଏହି ଆଶ୍ରମର ସଦାଚାର, ଆମ୍ମନିଭ୍ରଶୀଳ ହେବାର ଚେଷ୍ଟା ତଥା କଷ୍ଟ ସ୍ଵୀକାର 
କରିବା ଆଗାମୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ ଖୁବ ଭଲ ଭାବରେ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
କରି ପାରିଥୁ୍ଲା । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ୧୯୧୫ ମସିହାରେ ଭାରତକୁ ଫେରି ଆସିଲେ 
ଏବଂ ସାଙ୍ଗରେ ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଅସ୍ତ୍ର ଅନୁଭୂତି ନେଇକରି ଆସିଲେ । ଏବଂ 
ଏହି ଅହିଂସା ଭାରତରେ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ୟଅସ୍ତ୍ର ପାଲଟି ଗଲା । ରାଜନୈତିକ, 
ସାମାଜିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ସେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ । 

ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କୋଚରାବଠାରେ ପ୍ରଥମ ଆଶ୍ରମ ସ୍ଥାପନ କଲେ । ଏହି 
ଆଶ୍ରମର ନାଁ କ'ଣ ହେବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ବହୁ ଆଲୋଚନା ହେଲା । ସେବାଶ୍ରମ, 
ତପୋବନ, ସଦାଗ୍ରହ ଇତ୍ୟାଦି ଆଲୋଚନା ପରେ ନାମ ସ୍ଥିର କରାଗଲା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଆଶ୍ରମ । କିଛି ଦିନ ପରେ ଏହି ଆଶ୍ରମକୁ ଅହମଦାବାଦର ସାବରମତୀକୁ ସ୍ଥାନାନ୍ତରିତ 
କରାଗଲା ଏବଂ ସାବରମତୀରେ ହିଁ ରହିଲା । ଅହମଦାବାଦରେ ଏହି ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହେବାର ତିନିଗୋଟି କାରଣ ଥୁଲା ( ୧) ଗୁଜୁରାଟୀ ଭାଷାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦେଶର 
ସେବା ଭଲଭାବରେ କରିପାରିବେ ବୋଲି ଭାବିଥ୍‌ଲେ । ( ୨) ଅହମଦାବାଦ ଥୁଲା 
ଲୁଗାବୁଣାର ପ୍ରାଚୀନ ସହର । ତେଣୁ ଏହିଠାରେ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଫଳରେ ହସ୍ତତନ୍ତ 
ଶିଳର ପୁନରୁବଧାର କରାଯାଇ ପାରିବ । (୩) ଯେହେତୁ ଏହି ସହରରେ ବହୁ ଧନାଢ଼୍ୟ 
ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ବ୍ୟବସାୟୀ ଅଛନ୍ତି, ତେଣୁ ଅର୍ଥ ସାହାଯ୍ୟର ପଥ ମଧ୍ଯ ସୁଗମ ହେବ । 

ଏହି ଆଶ୍ରମର ଲକ୍ଷ୍ଯ ରହିଲା ଯେ ସାର୍ବଜନୀନ ମଙ୍ଗଳ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ସହିତ ଏହାର ଅନ୍ତେବାସୀମାନେ ଦେଶର ସେବା କରିବାକୁ ନିଜର ଜୀବନପଣ 
କରିବେ । ଆଶ୍ରମରେ ୧୧ ଗୋଟି ଶପଥ ପାଳନ କରାଯାଉଥ୍‌୍ଲା । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା 
ସତ୍ୟ, ପ୍ରାର୍ଥନା, ଅହିଂସା ବା ପ୍ରେମ, ସାଧୂତା, ଚୋରୀ ନ କରିବା ଇତ୍ଯାଦି । 
ଏହି ଆଶ୍ରମରେ ଯେଉଁସବୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଇଥ୍‌ଲା ସେ ଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ପ୍ରାର୍ଥନା, 
ପରିଷ୍କାର ପରିଛ୍ନ୍ନତା, ସୂତା କାଟିବା, କୃଷି, ଗୋପାଳନ, ଚମଡ଼ା ଶିଳ୍ପର କାର୍ଯ୍ୟ, 
ଜାତୀୟ ଶିକ୍ଷା, ଖଦି ଓ ବୈଷୟିକ ଶିକ୍ଷା । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିକୁ 
ସେ ଏଠାରେ ବ୍ୟାପକ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବରେ ଏହି ଆଶ୍ରମ ମଧ୍ଯବିତ୍ତ ଶ୍ରେଣୀର 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ବାହକ ଥୁଲା ଯେଉଁମାନେ ଶ୍ରମକୁ ସମ୍ମାନ ଦେଇ ନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ 
ଜୀବନ ପାଇଁ ଅଙ୍ଗୀକାରବବ୍ଧ ଥୂଲେ । 

ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ପର୍ଯ୍ୟାୟ ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧି ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟରୁ ଆଦୌ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସାମାଚ୍ଚିକ ଗଠନ ପ୍ରଣାଳୀ ଞ୍ଚ ୪୩ 


ପଛେଇ ଯାଇ ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଅଖ୍ନ ଭାରତ ଚରଖା ସଂଘ, 
ଅଖ୍ଳ ଭାରତ ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗ ସଂଘ, ହରିଜନ ସେବକ ସଂଘ ଇତ୍ୟାଦି । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ନିଜ ନୀତିରେ ଅଟଳ ରହିଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସେହି ଢ଼ଙ୍ଗରେ କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ଗଢ଼ିବାକୁ 
ଚାହୁଁଥଲେ । କିନ୍ତ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଭାରତର ଅଗଣିତ ନାଗରିକ ମାନଙ୍କର ଚେତନା 
ଶକ୍ତିକୁ ଅଭିବ୍ରଦି କରିବାରେ ସେ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ପାରି ନଥ୍‌ବା କାରଣରୁ ତାଙ୍କର 
ଅହିଂସା, ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଗଠନ ମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ଶିଥ୍ଳ ହୋଇଗଲା । 


|e) 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିଭ୍ତିକ ଶିକ୍ଷା 


ବିଜ୍ଞାନ ମନୁଷ୍ଯକୁ ପ୍ରଭୂତ କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରିଛି ପ୍ରକୃତିକୁ ନିୟନ୍ଣ କରିବା ପାଇଁ 
କିନ୍ତୁ କିପରି ସେ ନିଜକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିପାରିବ, ସେ ବିଷୟ ଶିଖାଇନାହିଁ । ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଭାଗ ଭାଗ ହୋଇ ଟାରିଆତଡେ ଦ୍ଵନ୍ଦ ଉଦ୍ଧବେଗ ଦେଖାଦେଇଛି 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର ସାମାଜିକ ସୁସଂପର୍କକୁ ସମ୍ପୂଣ୍ଠ ଧ୍ବଂସ କରୁଛି । ଏହାକୁ କିପରି ସଜତା 
ଯାଇ ପାରିବ ? ଶିକ୍ଷାର ବିନା ସାହାଯ୍ୟରେ ଏହା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ କାରଣ ଶିକ୍ଷା 
ହିଁ କେବଳ ମନୁଷ୍ୟର ଚିନ୍ତା, ବିଚାରକୁ ମାନବିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ଭନ କରିପାରିବ । 
ତେଣୁ ମନୁଷ୍ଯ ସମାଜ ସୃଷ୍ଠି ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାକୁ ସବୁଠାରୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣବାହକ ଭାବେ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । 

ସାଧାରଣତଃ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଗୋଟିଏ ସୁନ୍ଦର ପୃଥ୍ବୀ ଗଢ଼ିବା ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା 
ଉପରେ ହିଁ ନିଭର କରାଯାଏ କାରଣ ଏହା ଏକ ନୂଆ ମଣିଷ ତିଆରି କରିବ 
ସାମାଜିକ ପରିବରନ ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷାକୁ ଦେଖାଯାଏ ! ତେଣୁ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନ 
ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ରନ ଲୋଡା କାରଣ ଏହା ଫଳରେ ବ୍ୟକ୍ତିର 
ପରିବର୍ଭନ ଘଟିବ ବିକାଶ ଓ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ଶିକ୍ଷା ହିଁ ହେଉଛି ମାଧ୍ଯମ । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ 
କରାଯାଇଥୁଲା । ବିଶ୍ଵସାରା ସମସ୍ତେ ଶିକ୍ଷା ମାନବିକ ଅଧୁଵକାର ସହିତ ଯୋଡାଯାଉ 
ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଭାରତରେ ନିରକ୍ଷରତା ଅତ୍ଯଧୁକ ଥ୍ବା ହେତୁ ଲୋକ ସଂଖ୍ଯା 
ବୃଦ୍ଧି, ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବୃଦି ପାଉଛି ବୋଲି ଅର୍ଥନୀତିଜ୍ଞମାନେ ମତ ଦେଉଛନ୍ତି । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ପରେ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ସ୍ଥିରୀକୃତ ନୀତି ନିର୍ବାରଣ ନକରାଯିବା 
ଫଳରେ ନିରକ୍ଷରତା ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ। ଭାରତର ସଂବିଧାନରେ 
ସାର୍ବଜନୀନ ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟଭାବରେ ମଧ୍ଯ ରଖାଯାଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ସଂବିଧାନରେ 
ସଂଶୋଧନ କରି ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏହା ମୌଳିକ ଅଧୁକାର 
ଭାବେ କୁହାଗଲା । ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ମୌଳିକ ଅଧ୍‌କାର ଭାବେ କୁହାଯିବା ଓ 
ସଂବିଧାନ ସଂଶୋଧନ କରିବା ଫଳରେ ତାହା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଗଲା 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିଭିକ ଶିକ୍ଷା ଜ୍ଞ ୪୫ 


ସତ, କିନ୍ତ ତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ କ”ଣ ହେବ , ତାହା ସଠିକ୍‌ ଭାବେ କୁହାଗଲା ନାହିଁ । 
ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର ଆବଶ୍ୟକୀୟ ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ନ 
ଦେବାବେଳେ ତାର ବିଷୟବସ୍ତୁ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ନ ଦେବା ଦ୍ଵାରା ଲକ୍ଷ୍ୟପୂରଣରେ 
ଏହା ସହାୟକ ହେଉନାହିଁ । ତରୁଣପିଢିକୁ ଆମେ ଶିକ୍ଷା ମାଧ୍ଯମରେ କଂଣ ଦେବୁ 
ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଦେଶର ବିକାଶରେ ଯୋଗଦାନ କରିବେ, ଏସଂପର୍କରେ 
ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇନାହିଁ । ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିର୍ତିକ ଶିକ୍ଷା ନ ଦେବା ଦ୍ଵାରା ବର୍ରମାନ 
ଶିକ୍ଷାବ୍ୟବସ୍ଥା ବ୍ୟକ୍ତି ବା ସାମାଜିକ ବିକାଶରେ କୌଣସି ସାହାଯ୍ୟ ବା ଯୋଗଦାନ 
କରି ପାରୁନାହିଁ । 

ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିର୍ରିକ ଶିକ୍ଷା ଅର୍ଥ କେବଳ ନୈତିକ ବିଜ୍ଞାନ କିମ୍ବା କୌଣସି 
ଧାର୍ମିକ ଚିନ୍ତନ ସଂପର୍କରେ ଶିକ୍ଷାଦେବା ନୁହେଁ ଅପରନ୍ଧୁ ଏହା ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିରିକ 
ଜ୍ଞାନ ପ୍ରଦାନ କରିବ, ଯାହା ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ସମାଜ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରାଯାଇପାରିବ ! 
ଏଯାବତ୍‌ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉମ୍ମରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରାଯାଇନାହିଁ, ଆମେ ବିଜ୍ଞାନ 
ଉପରେ ଧର୍ମନିରପେ କ୍ଷତା ଉପରେ, ହେତୁବାଦ ଉପରେ, ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅଧ୍କ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଛୁ । ଲୋକମାନେ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଝିନାହାନ୍ତି ଯେ ସମାଜର 
ସାମଗ୍ରିକ ଉନ୍ନତିରେ ବ୍ୟଭ୍ତିର ମଧ୍ୟ ଉନ୍ନତି ହେବ । ଭାରତରେ ବହୁ ସଂସ୍କୃତି ଓ 
ବହୁ ଧାର୍ମିକ ବ୍ଯବସ୍ଥା ଥ୍ବା ହେତୁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଦୈନଦିନ ଜୀବନରେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଓ ଧାର୍ମିକ ବିଚାରକୁ କିପରି ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇପାରିବ, ତାହା ଉପରେ ଆଦୌ 
ଦ୍ରଷ୍ଠି ଦିଆଯାଇନାହିଁ । ଫଳରେ ବର୍ରମାନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଦୁର୍ନୀତି, ଯୁବପିଢ଼ି ମଧ୍ଯରେ 
ଉଚ୍କଙ୍ଖ ଳତା ରାଜନୀତିରେ ଅପରାଧକରଣ ଇତ୍ୟାଦି ବୃଦ୍ଧି ପାଇବା ସହିତ ଛାତ୍ରମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ନୈତିକ ଶିକ୍ଷା ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କୁ ନୈତିକ ଶିକ୍ଷା ଦେବା 
ଅର୍ଥ ପୂରାପୂରି ଅପରେସନ୍‌ କରିବା ! ଶିକ୍ଷାବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଅସ୍ତ୍ରୋପଚାର କରି ପାରିଲେ 
ହିଁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସଜଡ଼ା ଯାଇପାରିବ । 

ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ବହୁ କମିଟି ଗଠନ 
କରାଯାଇଛି । ରାଧାକୃଷ୍ଣ କମିଶନ, ମୁଦାଲିୟର କମିଶନ, ଶ୍ରୀପ୍ରକାଶ କମିଟି ଅନନ 
ମୋରାଲ୍‌ ଏଡୁକେଶନ, କୋଠାରୀ କମିଶନ, ଏନ୍‌ .ଇ.ପି. ଆଚାର୍ଯ୍ୟ ରାମମୂରି କମିଟି 
ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି କମିଟିମାନେ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିରିକ ଶିକ୍ଷାଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । 
କିନ୍ତୁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିରିକ ଶିକ୍ଷା ଦିଆଯାଇପାରିନାହିଁ । ସାର୍ବଜନୀନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିତରେ 
ସତ୍ୟ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ, ସଠିକ୍‌ ବ୍ଯବହାର, ଶାନ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ ଅହିଂସାକୁ ମୂଳଭିଭି 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିତ୍ତିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଚଳନ ହେଲେ ଏହା ବ୍ୟସ୍ତିର 
ବୌବ୍ଧିକ ବିକାଶରେ ସହାୟକ ହେବ ଏବଂ ସାମାଜିକ ଢଙ୍ଗରେ ସମାଜ ମଧ୍ଯ ବିକାଶ 
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୪୬ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କରିପାରିବ । ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିରିକ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟକ୍ଧି ଓ ସମାଜ ପାଇଁ ଆବଷ୍ୟକ । ବ୍ୟକ୍ତି 
ଠିକ୍ଵ ଢଙ୍ଗରେ ଶିକ୍ଷା ପାରଲେ ଭଲ ଭାବରେ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା 
ତା ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରେ ଯଦି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଶିକ୍ଷାକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ, ତେବେ ତାହା ପିଲାଦିନରୁ ଛାତ୍ର ମାନଙ୍କର ବିଚାର ଶକ୍ତିର ଅଭିବୂଦି 
କରାଇବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବ୍ୟଳ୍ଧିତ୍ସକୁ ସଠିକ ଭାବେ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବ । ଶିକ୍ଷା ସଂପର୍କରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଏହି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଆଲୋଚନା କରିବା କାରଣ ନୈତିକ 
ଶିକ୍ଷାଦେବାରେ ଗାନ୍ଧିବିଚାରର ବିକନ ବୋଧହୁଏ ନାହିଁ। 

ସେ କହିଛନ୍ତି, ଶିକ୍ଷା କହିଲେ ମୁଁ ଶିଶୁ ତଥା ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ରହିଥ୍‌ବା 
ଶରୀର, ମନ ଏବଂ ଆମ୍ାର ସର୍ବୋରମ ଉପାଦାନ ଗୁଡ଼ିକର ସମଗ୍ର ବିକାଶ କରି 
ଆଣିବାକୁ ହିଁ ବୁଝିଥାଏ । ସାକ୍ଷରତା କଦାପି ଶିକ୍ଷାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ । 
ଏପରିକି ତାହାକୁ .ଶିକ୍ଷାର ଆରମ୍ଭ ବୋଲି କୁହାଯିବ ନାହିଁ । ଏହାକୁ କେବଳ ଅନେକ 
ଭିତରୁ ଏକ ଅନ୍ୟତମ ସାଧନ ବୋଲି କୁହାଯିବ, ଯାହାଦ୍ଵାରା କି ଜଣେ ପୁରୁଷ 
ବା ନାରୀ ଶିକ୍ଷା ଲାଇ କରିପାରିବ । ତେଣୁ ପିଲାଙ୍କୁ ପ୍ରଥମେ ଏକ ଉପଯୋଗୀ 
ଧନ୍ଦା ଶିଖାଇ ଓ ପ୍ରଶିକ୍ଷଣର ଆରମ୍ଭରୁହିଁ ତାକୁ କିଛି ନା କିଛି ଉତ୍ପାଦନ କରିବାକୁ 
ଶିଖାଇ ହିଁ ମୁଁ ଜଣେ ଶିଶୁର ଶିକ୍ଷାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିବି ।” 

୩୯ତମ ସଂବିଧାନ ସଂଶୋଧନ କରି ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷାକୁ ମୌଳିକ ଅଧ୍କାର 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥ୍‌ବାରୁ, ଏହାର ସଫଳ ରୂପାୟନ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ଭିରିକ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରଚଳନ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଆମ୍ଭେ ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷାନୀତି ଦ୍ଵାରା 
ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, ଶାଳି ଏବଂ ପ୍ରେମର ବାରକୁ ପ୍ରଚାର କରି ଆମ ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ପୂର୍ବ ଗୌରବ ଫେରିପାଇବା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅକ୍ଷରଟୈନ୍ଦ୍ରିକ ଶିକ୍ଷା ଅପେକ୍ଷା ଶିକ୍ଷାର ସାଂସ୍୍ୃତିକ ଦିଗ ଉପରେ 
ଅଧ୍କ ମହର୍‌ ପ୍ରଦାନ କରିଥ୍‌୍ଲେ ଏବଂ ଏଥ୍‌ପାଇଁ ତାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ଥୁଲା ଚରିତ୍ର 
ଗଠନ ଉପରେ । ଚରିତ୍ର ଗଠନ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ । ଏକ 
ପକ୍ଷରେ ବିଜ୍ଞାନ ଆମ ମନରୁ ଭ୍ରାନ୍ତ ଧାରଣା ଓ କୁସଂସ୍କାରକୁ ଦୂର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଛି । ତେଣୁ ଶିକ୍ଷା ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଧ୍ଯରେ ସମନ୍ବୟ 
ରହିବା ଦରକାର । 

ସାମାଜ୍ଚିକ ପରିବର୍ଭନ ପାଇଁ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଶି କ୍ଷାମାଧ୍ୟମରେ ଦେବା 
ଉଚିତ୍‌ । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ । ସତ୍ୟ 
ଓ ଅହିଂସା ବ୍ୟତୀତ ବାସ୍ତବିକ ଗଣତନ୍ତ୍ର ପ୍ରତିଷ୍ଠା ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । ମୂଲ୍ୟବୋଧଲିରିକ 
ଶିକ୍ଷା ନ ହେଲେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ବିକାଶ, ଶାନ୍ତି ଓ ପ୍ରଗତି ଅସମ୍ଭବ । ଆମର ବର୍ରମାନର 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧଭିଭିକ ଶିକ୍ଷା ଞ ୪୭ 


ଶିକ୍ଷା କେବଳ ସାର୍ଟିଫିଵେଟ ଏବଂ ଡିଗ୍ରୀ ପାଇଁ । ଏହା ମନୁଷ୍ଯର ବିକାଶ ପାଇଁ 
ଭଦ୍ିିଷ୍ଟ ନୁହେଁ । ଫଳରେ ଶିକ୍ଷା ସଠିକ ଭାବରେ ଧାର୍ମିକ ବିଚାର, ସଂସ୍କୃତିର ଆବଶ୍ୟକତା 
ଓ ଦେଶର ସଂସ୍କୃତି ସଂପର୍କରେ ଯୁଵପିଜ଼ିକୁ ପ୍ରାଥମିକ ସ୍ତରରୁ ଶିଖାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେଉନାହିଁ । 

ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଭିରିକ ଶି କ୍ଷା କେବଳ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ 
କରିବା ପାଇଁ ନ ହୋଇ ତାକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ରଲ ପାଇବାକୁ ହେବ । ଫଳରେ ଆମ୍ବ ନିର୍ଗରଶୀଳତା ବୃଦ୍ଧି ପାରବ । ଆତ୍ମ- ନିର୍ଭରଶୀଳ 
ଶିକ୍ଷାକୁ ଏକମାତ୍ର ଶିକ୍ଷା କୁହାଯାଇପାରେ । ଆମର ଶିକ୍ଷାପବ୍ଧତିଟି ମନ, ଶରୀର 
ଓ ଆମ୍ମା ତିନୋଟି ଯାକର ବିକାଶ ସାଧନ କରିଥାଏ କିନ୍ତୁ ପ୍ରଚଳିତ ପବ୍ଧବତିଟି କେବଳ 
ମନର ଯଦୁନିଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଶିକ୍ଷାକୁ ସତ୍ଯ, ଅହିଂସା, ପ୍ରେମ ସହିତ ଯୁକ୍ତ ହେବା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ମାନବଧର୍ମଭିରିକ ହେବାକୁ କହିଛନ୍ତି । ତାହା ବର୍ଭମାନ 
ଆବଶ୍ୟକ । ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଆମୂଳବୃଳ ପରିବର୍ଭନ କରି ନ ପାରିଲେ, ରାରତର 
ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ସୁସଂହତ ଭାବରେ ରକ୍ଷାକରିବା ସମ୍ଭବ ହେବନାହିଁ । 


oo 
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ଏକବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀର ଗତି କୁଆଡ଼େ 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ସରିବାକୁ ଆଉ ମାତ୍ର ୬ଦିନ ବାକି । ନୂତନ ସହସ୍ରାହକୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବାକୁ 
ସମସ୍ତେ ଅଞ୍ଚାଭିଡ଼ି ବାହାରିଲେଣି । ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ କେବେଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ଅର୍ଥାତ 
ତାହା ୨୦୦୦ ମସିହା ବା ୨୦୦୧ ତାଂ ନେଇ ମଧ୍ଯ ବାଦବିସମତ୍ବାଦ ଓ ଯୁକ୍ତିତର୍କ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲାଣି । ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀକୁ ଯିବାବେଳେ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ କ'ଣ ଘଟିଛି 
ଏବଂ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ଆମକୁ କେଉଁ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇଛି, ତାହା ଦେଖିବାବେଳେ ଲାଗେ 
ସବୁ ଯେପରି ଅସ୍ପଷ୍ଟ । ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମାନବ ଜାତି ପାଇଁ ବୋଧହୁଏ ସେପରି କିଛି 
ଆଶା ଓ ସମ୍ଭାବନା ଆଣି ଦେଇ ନାହିଁ ¦ ହୁଏତ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ମହତ୍ତପୂର୍ଣ୍ ଘଟଣାମାନ 
ଘଟିଗଲା, ତାହାର ପ୍ରଭାବ ମଣିଷ ଉପରେ ଜାଗରୁକ ହୋଇ ରହିପାରିନି କିମ୍ବା ମଣିଷ 
ତାହା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାହା ପ୍ରତି ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହିଁ ଏବଂ 
ହୁଏତ ଏହି କାରଣରୁ ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀ ମାନବଜାତିର ଉତ୍କଳ ଭବିଷ୍ୟତର ମାର୍ଗକୁ 
ଉନ୍ମୋଚନ କରି ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକୁ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ଘଟଣା ବୋଲି ଆମେ 
ଭାବୁଛୁ ବା ଉଲ୍ଲେଖ କରିବୁ, ସେହି ଘଟଣାଗୁଡ଼ିକ କିନ୍ଧ ଆମ ମନରେ ନିରାଶାର 
ଭାବନା ନେଇ ଆସୁଛି । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଘଟଣା ଆମ ମନକୁ ଆସେ ଆମର ସ୍ଵାଧୀନତା । 
ପରାଧୀନତାର ପନ୍ଵଝା ଭିତରୁ ମୁକ୍ତି । କେତେ ଆନ୍ଦୋଳନ ଘଟିନଥୂଲା ସତରେ ! 
ଜନଆନ୍ଦୋଳନର ସୁଅ ଛୁଟିଲା । ପରିବର୍ରନ ପାଇଁ ଜନଆନ୍ଦୋଳନ ବିସ୍ତୋରକ ପରିସ୍ଥିତି 
ସୃଷ୍ଟି କଲା । ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିଲା । କି ପ୍ରକାର ସେ ସ୍ଵାଧୀନତା ? କେବଳ ଶାସକ 
ଶ୍ରେଣୀର ପରିବର୍ତନ ମଧ୍ୟରେ ଏହା ସୀମିତ ହୋଇ ରହିଗଲା ନାହିଁ କି ? ସେଇଥପାଇଁ 
ଆମେ ପଚାଶବର୍ଷ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ କଂଣ ପାଇଛୁ ବୋଲି ବାରମ୍ବାର ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଛୁ । 
କ୍ଷମତା ଅଳିନ୍ଦରେ ଆତଯାତ ହେଉଥ୍‌ବା ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଦେଖି, ସେମାନଙ୍କର 
ଚରିତ୍ରମାନଙକୁ ଅବଲୋକନ କରି ଆମେ ଭାବୁଛୁ ସତରେ କଂ”ଣ ଯେଉଁ ପରିବର୍ରନ 
ଆମେ ଚାହିଁଥଲୁ, ଯେଉଁ ପରିବରଁନ ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଥଲା ସେହି ପରିବରନ 
ଘଟିଛି ? ବୋଧହୁଏ ଘଟି ନାହିଁ । ମନରେ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ଅନୁଶୋଚନା ଓ ଦୁଃଖ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଏକବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀର ଗତି କୁଆଡ଼େ ଜ୍ଞ ୪୯ 


ମନରେ ଏଇଥ୍‌ପାଇଁ ଅନେକ ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି; କିନ୍ଧ ତା'ର ସମାଧାନର ବାଟ ନାହିଁ ବା 
ସମାଧନର ବାଟ ଖୋଢିବା ସମ୍ଭବ ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । କାରଣ ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା 
ବେଳେ ଯେଉଁ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥଲା, ତାହାକୁ ବରଁମାନ ଚିହ୍ନିବା 
କଷ୍ଟକର ହୋଇପଡ଼ିଛି । 

ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଦୁଇ ଦୃଇଟି ବିଶ୍ଵଯୁବ୍ଧ ଘଟିଛି । ଚୀନ୍‌ ଓ ସୋଭିଏତ୍ଵ ରୁଷରେ 
ବିପ୍ଳବ ଘଟିଛି । ନୂଆ ଶାସନ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଆସିଛି ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ । କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ 
ଯେପରି ସ୍ଵାଧୀନତାର ସଂଗ୍ରାମ ହୋଇଛି ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିଛି, ତାହା ବିଶ୍ଵର କୌଣସି 
କୋଣରେ ହୋଇନାହିଁ । 

ଭାରତର ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ବିଚାରକୁ ନେବା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ନେତୃତ୍ଵରେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା ସଂଗ୍ରାମ । ୧୯୪୨ ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସ୍ଵାଧୀନଡା ପ୍ରତି ଯେଉଁ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ, ଯେଉଁ ମହାନ ଅଚିଂସାକୁ ଅମୋଘ 
ଅସ୍ତ ଭାବରେ ସେ ପ୍ରୟୋଗ ଜରୁଥୁଲେ, ତାହାର ଯଥାଯଥ ଉପଯୋଗ କଂଣ ୧୯୪୨ 
ଅଗଷ୍ଟ ବିପୁବରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଥଲା କି ? ୧୯୪୭ ମସିହାରେ ଭାରତ ସ୍ଵାଧୀନ 
ହେଲା ଦୁଇ ଟୁକୁରା ହୋଇ । ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ତାନ । ଏହା ସେତେବେଳେ ହେବା 
ଅବଶ୍ୟମ୍ଭାବୀ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ରାଜନୀତିର ପ୍ରଖର ସ୍ତରୋତରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର 
ଦୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ ଆମୂଳଚୂୃଳ ପରିବର୍ଭନ ଘ୍ରଟିଥୂଲା । ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ କେବଳ 
ଦୁଇଟି ରାଷ୍ଟ୍ର ସୃଷ୍ଟି କଲା ନାହିଁ ପରନ୍ଧୁ ଏହା ହେବା ପୂର୍ବରୁ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ମଧ୍ଯରେ 
ଥୁବା ଏକତାରେ ବାଧା ପହଞ୍ଚୁ ଯାଇଥଲା । ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ଯଦି ହିନ୍ଦୁ 
ଓ ମୁସଲମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କର ନିଗୁଢ଼ତା ବଢ଼ିଥାନ୍ତା। ତେବେ ସତରେ କଂଣ 
ଦେଶର ବିଭାଜନ ହୋଇ ହିନ୍ଦୁସ୍ଥାନ ଓ ପାକିସ୍ଥାନ ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥାନ୍ତା ! ଏହା ଆଦୌ 
ଘଟିନଥାନ୍ତା । କିନ୍ତୁ ଏହା ଘଟିଲା । ଅଖଣ୍ଡ ଭାରତ ଖଣ୍ଡିତ ହେଲା । ମହାମ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଉପେକ୍ଷା କରି ଆମ ଦେଶର ସ୍ଵାଧୀନତା ଘୋଷଣା 
କରାଗଲା । ଆମେ ହେଲେ ସ୍ବାଧୀନ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ ଭୁଲ ଫଳରେ ଦେଶ ବିଭାଜନ 
ହେଲା ସେହି ଭୂଲକୁ ସୁଧାରିବାକୁ ଆମେ ଏଯାଏ କେବେହେଲେ ଭାବି ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା 
ଉାବିବା ବି ନାହିଁ । :ୟ଼ାଧୀନତା ମିଳିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ଭାରତ ଓ ପାକିସ୍ତାନ ଲୋକମାନେ 
ଏ ଯାବତ ଶାନ୍ତିରେ ତ୍ତହି ନାହଁଚ୍ତି ଏବଂ ଉଭୟ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଶାନ୍ତି ଭାବର ପ୍ରବାହ 
ଘଟିବ ଏହା ମଝ୍ଯ କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ କାରଣ ବିଭାଜନ ଦ୍ଵାରା ଭୟ ରାଷ୍ଟ୍ର 
ମଧ୍ଯରେ ଘୃଣା ।ଓ ଅନିଶ୍ପାସର ବୀଜ ବୁଣାଯାଇଛି । ଏହା ଫଳରେ ଉତ୍ତୟ ରାଷ୍ଟ୍ରର 
ସ୍ଵାଧୀନତା ନିତ୍ତଥଳ ନୁହେଁ କି ? 

ହିଂଶ ଶରାନୀରେ ଘଟିଥ୍ବା ଭାରତର ଏହି ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୫୦ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ରୂପରେଖ ଥୁଲା ଭିନ, ନିଆରା ଓ ସ୍ବତନ୍ତ୍ର । ସମଗ୍ର ମାନବଜାତିକୁ ଶୋଷଣରୁ ମୁକ୍ତ 
କରିବା ଓ ଶାସନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ ଆମ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ମୂଳଭିର୍ିର ଗତିପଥ 
ବଦଳିଗଲା ! ଏହା ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରିବାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଫଳ ହେଲା ବୋଲି କହିବା 
କି ? ଏପରିକି ରୁଷ ଓ ଚୀନ୍‌ର କ୍ରାନ୍ତିକାରୀ ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ଯ ମାନବ ମୁଭ୍ତିର ଗତିପ୍ରଥକୁ 
ଆଗକୁ ଅଗ୍ରସର କରାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ. 
ବିଶ୍ନମୁକ୍ତି କଥା କୁହାଯାଇନଥୁଲା; କିନ୍ଧ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵର ସବୁ ମଣିଷ 
ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ମୁକ୍ତ ଭାବରେ ବଞ୍ଚ୍‌ ପାରିବେ, ଏହି ଆଶା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ମିଳିଥୁଲା । କିନ୍ତୁ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ପରେ ଏହା କେବଳ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ହୋଇଗଲା । 
ସାଧାରଣ ମଣିଷ ରାଜନୈତିକ ଶକ୍ତିର ବଶତା ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଲା । 
ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ଦ୍ରଷ୍ଟିକୋଣରେ ବାଧା ପଡ଼ିଲା । ଏହା 
ଆଗକୁ ଗତି କରିପାରିଲା ନାହିଁ । ଏହି ପ୍ରେରଣାର ସ୍ତୋତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଲୁଚିଗଲା । କାରଣ 
ବିଶ୍ଵ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ନୂତନ ଆଲୋକ ଦେବା ପାଇଁ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ଧାରାକୁ ବିଶ୍ଵ ସହିତ 
ପରିଚୟ କରାଇବାର ସଶକ୍ତ ଭୂମିକାକୁ ଭାରତ ନେଲା ନାହିଁ । ବିଭିନ୍ନ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ 
ସଂଘଟିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ବିପୁବ ଓ ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧର ଫଳାଫଳରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ ସ୍ଥିତି ତଥାପି 
ମଧ୍ଯ ବିଶ୍ବକୁ ନୂତନ ଆଲୋକ ବା ସଠିକ୍‌ ମାର୍ଗ ଦେଖାଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଫଳରେ 
ମାନବ ସମାଜକୁ ଶାସନରୁ ଓ ଶୋଷଣରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ହୋଇପଡ଼ିଲା ଅସମ୍ଭବ, ଯାହାର 
ଆବଶ୍ୟକତା ବହୁତ ବେଶି । ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ମୁକ୍ତି ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ଓ ଶୋଷଣରୁ ଦିଆଯାଇପାରେ, ଏହାକୁ ଯଦି ଆମେ ଗ୍ରହଣ କରିବା, ତେବେ ଏଥ୍ପାଇଁ 
ଏହି ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପୂରଣ କରିବା ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ । ବିପ୍ଲବ ଦ୍ଵାରା, 
ବିଶ୍ଯୁବ୍ଧ ଫଳରେ ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ୟମରେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତି 
ସୃଷ୍ଟି ହେଲା, ଯେଉଁ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଗଲା ତାହା ଶାସନ ଓ ଶୋଷଣର ପୁଷ୍ଟି 
ସାଧନ କଲା । ଶୋଷଣର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଗଲା | ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ ଓ ଆର୍ଥିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାଧ୍ୟମରେ ଏହି ଶୋଷଣ ଯେ ଚାଲିଛି, ତାହା କେହି ବୁଝିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲେ 
ନାହିଁ । ବିପ୍ଳବ ହେବା ଦ୍ଵାରା ବା ସ୍ଵାଧୀନତା ମିଳିବା ପରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଶୋଷଣରୁ ମୁଖ୍ତି 
ମିଳିଯିବ, ଏପରି ଭାବିବା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭୂମାତ୍ମକ ବିଚାର ଥୁଲା । ବରଁମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ପରିବର୍ରଗନ ଘଟିଲେ, ଶାସକ ଓ ଶୋଷଣରୁ ମୁଭ୍ତି ମଣିଷ ସମାଜକୁ ଯେ 
ମିଳିବ ନାହିଁ, ଏହା ବରଁମାନ ବିଚାର ହେବାକୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି । ଏହି ବିଚାରକୁ 
ଚିନ୍ତାକୁ ନେଇ, ମଣିଷର ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ମାର୍ଗ ସ୍ଥିର କରିବା ଦରକାର । ବାଟଟି ସ୍ଥିର 
କରିପାରିଲେ, କେମିତି ସେହି ବାଟରେ ମାଡ଼ିକରି ଯିବା କିମ୍ବା ସେହି ବାଟଟିକୁ ଶାସନ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ ମଧ୍ୟକୁ ନ ଆଣିବା, ତାହାକୁ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ । ଏହି 
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ଏକବିଂଟ ଶତାବ୍ଦୀର ଗତି କୁଆଡ଼େ ଜ୍ଞ ୫୧ 


ମାର୍ଗଟିକୁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପାଇଁ ଆମର ଯେଉଁ ପ୍ରୟାସ ବା ଚେଷ୍ଟା 
ହେବ, ତାହା ଯଦି ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ତେବେ ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ରାସ୍ତା ପାଇଁ ଆମେ ଜଢନଗଣଙ୍କୁ 
ପ୍ରଭାବିତ କରି ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ପରିବରଁନ କରିପାରିବା ବା ମୁକ୍ତିର ବାଟକୁ 
ଉନ୍ମୋଚନ କରି ପାରିବା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗ ଅହିଂସା” ଓ “ସତ୍ୟାଗ୍ରହ” ବର୍ରମାନର 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଶକ୍ତ ମାର୍ଗ ହେବ କି ? ଯଦି ତାଙ୍କର ଏହି ଦର୍ଶନ ବା ବିଚାରକୁ 
ବିକଶିତ କରାଯାଏ, ତେବେ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ମୁଳ୍ତି ପାଇଁ ଖୋଳୁଥ୍ବା ବାଟ ଏହା ଦ୍ଵାରା 
ପାରବ କି ? ଏହା ଅଧ୍କ ବିଚାର ଓ ଆଲୋଚନା ଦାବି କରେ ! ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଯେଉଁ ମାର୍ଗ ବା ରାସ୍ତା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରାଯାଇଥୁଲା, ତାହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ ଏକ 
ପ୍ରେରଣାର ସ୍ରୋତ ହୋଇଥଲା; କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାହାର ଅନୁସରଣ କରାଗଲା 
ନାହିଁ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ପୂର୍ବରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମାର୍ଗରେ ଚାଲୁଥ୍ବା ନେତାମାନେ ତାଙ୍କୁ 
ପାସୋରି ଦେବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଇଥ୍‌ଲେ । ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ 
ନ ହୋଇ ବାସ୍ତବିକ ବା ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ବା କତିପୟ 
ନେତୃମଣ୍ଡଳୀଙ୍କ ପାଖରେ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ ଜାଗରୁକ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ତାହାକୁ ସେମାନେ ଯେଉଁ ଢ଼ଙ୍ଗରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଇବାର କଥା, ତାହା ଲଗାଇ 
ପାରିଲେ ନାହିଁ । ଏପରିକି ବିନୋବାଜୀଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଆରମ୍ଭ କରାଯାଇଥ୍‌ବା ସର୍ବୋଦୟ 
ଆନ୍ଦୋନନ ନିଜର ଅନ୍ତ ବିରୋଧ ଯୋଗୁଁ ସଠିକ୍ର ମାର୍ଗରେ ଯାଇ ପାରିଲା ନାହିଁ । 
ହୁଏତ ଏହି ସର୍ବୋଦୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସମଗ୍ରଜଗତକୁ ଏକ ନୂତନ ରୂପରେଖ 
ଦେଇପାରିଥାନ୍ତା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ବିଚାରଧାରାର ପୃଷ୍ଠଭୂମି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଦର୍ଶନ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ଏବଂ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ବିଶ୍ଵ ପୃଷ୍ଠଭୂମିରେ ପ୍ରେରଣାର ସ୍ରୋତ ହୋଇ ପାରିଥାନ୍ତା 
ବା ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିବାର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଥାନ୍ତା, ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ କୁହାଯାଇପାରେ । 
ସ୍ଵାଧୀନତାର ପରବର୍ଗ। ସମୟରେ, ଭାରତରେ ଜରୁରୀକାଳୀନ ପରିସ୍ଥିତି ବେଳେ 
ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ରାନ୍ତିର ଆହ୍ଵାନ କଲେ । ଏହି ଆହ୍ବାନର ମୂନପିଣ୍ଡ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସା ମାର୍ଗ ଉପରେ ଆଧାରିତ ଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସତ୍ୟକୁ ଖୋଜିବା ପାଇଁ 
ଅହିଂସାକୁ ଏକ ମାଧ୍ଯମ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । କିନ୍ଧ ଜୟପ୍ରକାଶ ନାରାୟଣ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ କ୍ରାନ୍ତିର ଆହ୍ଵାନ ଦେବା ବେଳେ ଅହିଂସାକୁ ମାଧ୍ୟମ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କଲେ 
ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଅନୁସରଣ କରି ଜୟପ୍ରକାଶ ଯେ ଆନ୍ଦୋନନ କଲେ ଏହା କୁହାଯାଇ 
ନପାରେ | କିନ୍ତୁ ହିଂସାଶର୍ତି ବିରୋଧରେ ଏକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ଲୋକଶକ୍ତି ସଂଗ୍ରହ କରିବାରେ 
ଜୟପ୍ରକାଶ ଅବଶ୍ୟ ସଫଳ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 
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୫୨ ୫୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧୀରା 


ବିଂଶ ଶତାବ୍ଦୀରେ ଯେତେ ବିପୂବ ଘଟିଛି, ଯେତେ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଛି, ତା'ମୂଳରେ ଲୋକଶସଭ୍ତି ସଂଗ୍ରହ ପ୍ରାଥମିକତା ଲାଉ କରିଛି । ଏହି 
ଲୋକଶକ୍ତିକୁ ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରିବାରେ ଦକ୍ଷତା ଗାନ୍ଧିହୀ ଆହରଣ 
କରିପାରିଥ୍ଲେ କାରଣ ତାଙ୍କର ସରଳ ସ୍ଵଚ୍ଥନ୍ଦ ଜୀବନ ହେତୁ ସେ ଅହିଂସାର ପରିଭାଷାକୁ 
ଠିକ ଢଙ୍ଗରେ ବୁଝିଥ୍‌ଲେ । ଫଳରେ ଲୋକଶକ୍ତି ସମ୍ମୁଖରେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହେଉଥ୍‌ବା 
ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟାକୁ ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ ପରିବର୍ରନ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରୁଥ୍‌ଲେ, ଜୟପ୍ରକାଶ ସେଥ୍‌ରେ ସଫଳ ହୋଇପାରି ନଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵାଧୀନତାର ପରିପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପ ଗ୍ରାମ୍ୟ ସ୍ଵରାଜ ମାଧ୍ଯମରେ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । ଏହାର ପୂର୍ଵ ବିକାଶ ପାଇଁ ବିନୋବା ଭୂଦାନ ଓ ଗ୍ରାମଦାନ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କଲେ । କିନ୍ଧ ଗ୍ରାମଦାନ ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ଯମରେ ଯେଉଁ ମାନସିକ 
ପରିବର୍ରନ କରିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ଥ୍ଲା, ତାହା କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ । ଜୟପ୍ରକାଶ 
ମଧ୍ଯ ସଂଘର୍ଷକୁ ମାଧ୍ଯମ ବୋଲି ବିଚାର କଲେ । କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ମାଧ୍ଯମରେ ବର୍ଗ 
ସଂଘର୍ପକୁ ଯୋଡ଼ି ଲୋକଶ୍ତିର ଏକତ୍ରୀକରଣ କରିବାକୁ ଜୟପ୍ରକାଶ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ 
ସେଥ୍୍‌ରେ ସଫଳ ହୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ । 

ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀ ଶେଷ ହେବାକୁ ଅଳ୍ପଦିନ ବାକି । ପରିସ୍ଥିତି ଏପରି ହୋଇଛି, 
ତା'ର ସମାଧାନର ବାଟ ମଧ୍ଯ ମିଳୁ ନାହିଁ । କିନ୍ଧ କେଉଁ ମାର୍ଗରେ ଗଲେ, କେଉଁ ସଠିକ୍‌ 
ବାଟକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ, ଆଗାମୀ ଦିନରେ କିଛି ସାନ୍ଧନା ମିଳିପାରିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ବିଚାର 
ଓ ବିମର୍ଶ କଲାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗ ଓ ଆଦର୍ଶର କ୍ଷୀଣ ଆଲୋକକୁ 
ବିବେଚନା କରାଯାଇପାରେ । 


O00 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକର -ଏକ ବିଚାର 


ଏ ଶତାଦ୍ଦୀର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମଣିଷ ଭାବେ ବିଶ୍ଵରେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥୁବା ଗାନିଙ୍କ ସହିତ 
ଯଵି କାହାର ବେଶୀ ବାକ୍ର ବିନିମୟ ଘଟି ଏକ ନୂତନ ଆଲୋଡ଼ନ ସୃଷ୍ଠି କରିଥୁଲା 
ତାହାଥ୍ଲା ବାବାସାହେବ ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର । କାରଣ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାବୁଥ୍ଲେ ଯେ ସେ 
ହିଁ କେବଳ ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଉନ୍ନତିକନ୍ନେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେ ଯେଉଁ ମାର୍ଗ 
ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ତାହା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହରିଜନମାନେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ସ୍ଥାନ 
ପାଇବେ । ଗାଛିଜୀଙ୍କର ଏହି ବିଚାର ଓ ଦଳିତବର୍ଗର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ହେବାର ମାନ୍ୟତା 
ହେବାର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଚେଷ୍ଟାକୁ ଆମ୍ବେଦକରଆଦ୍ଦୌ ଗ୍ରହଣ କରିନଥ୍‌ଲେ । 

ଆମ୍ବେଦକର ଜଣେ ଉଚ୍ଚବର୍ଣ୍ଣର ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଭାବରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆଦୌ ବିଶ୍ଵାସ 
କରୁନଥ୍ଲେ । କାରଣ ଗାନ୍ଧି ଦଳିତ ଶ୍ରେଣୀର ଦୁଃଖ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ ଯେ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
ବୁଝିପାରିବେ, ଏହା ଥ୍ଲା ଅସମ୍ଭବ । ଆମ୍ମେଦକର ସେହି ଶ୍ରେଣୀରୁ ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଇଚ୍ଛା ଓ ଆକାଂକ୍ଷା ପ୍ରତି ସଚେତନ ଥୁଲେ । ତେଣୁ, ସେ ସେମାନଙ୍କର 
ଏକମାତ୍ର ମୁଖପାତ୍ର ଓ ତ୍ରାଣକରାଁ ବୋଲି ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଥଲେ । ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ର ଅଦ୍ୟାବଧ୍‌ ମଧ୍ଯ ସମାହିତ ହୋଇ ପାରିନି ଏବଂ ସେ ସମୟରେ ହୋଇ 
ନପାରିବା ଫଳରେ ପରସ୍ପର ପରସ୍ତରକୁ ବହୁ ସମୟରେ ଆଲୋଚନା ଓ ସମାଲୋଚନା 
କରିଥଲେ ଯଦିଓ ଉଭୟ ଦଳିତବର୍ଗର ସମର୍ଥକ, ମୁଖ୍ପିଦାତା ଓ ମାନବତାବାଦୀ ଥୂଲେ । 
ଉଭୟ ବିପ୍ଳବର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜଣେ ସନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂସ୍କାରଳ ଥ୍ବାବେଳେ 
ଆମ୍ବେଦକର ଥୁଲେ ବିପୁବୀ ଓ ରୀତି ଓ ବିଶ୍ଵାସର ଧ୍ଵଂସକରାଁ । କିନ୍ଧ ଉଭୟ ପରସ୍ପରର 
ମହନୀୟତାକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍ଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବିଶ୍ବାସକୁ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବାର 
ସାହସକୁ ପ୍ରଶଂସା କରିଥ୍‌ଲେ । ଯଦି ଗାନ୍ଧିକୀ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଶିକ୍ଷା, ନିଷ୍ଠା ଓ 
ତ୍ୟାଗପାଇଁ ପ୍ରଶଂସାକରି ତାଙ୍କୁ ଜଣେ ସଚ୍ଚା ଦେଶପ୍ରେମୀ ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରିଥଲେ, 
ଆମ୍ବେଦକର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦେଶ ପାଇଁ ମହତ୍ବ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଓ ଉତ୍ସର୍ଗୀକୃତ ମନ ପାଇଁ ସମ୍ମାନ 
ଜଣାଉଥ୍‌ଲେ | ଆଧୁନିକ ଭାରତର ଇତିହାସରେ ଉଭୟ ବର୍ଣ୍ଣିଳ ଆଭାରେ ଉଦ୍ଧଭ୍ତାସିତ ଏବଂ 
ନିଜର ନିଜର ଯଥୋଚିତ ସ୍ଥାନ ମଣ୍ଡନ କରିଛନ୍ତି । 

ଆମ୍ବେଦକର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅତି ନିଷ୍କର ସମାଲୋଚକ ଥୁଲେ । ସେ ଗାନ୍ଧି ଓ 
କଂଗ୍ରେସ ଦଳକୁ ସମାଲୋଚନା କରି କହୁଥ୍‌ଲେ ଯେ, ସେମାନେ ଅସୃଶ୍ୟମାନଙ୍କର 
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୫୪ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଉନ୍ନତି ପ୍ରତି ଆଦୌ ଦୃଷ୍ଚି ଦେଇ ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ହୃଦୟ 
ଆଦୌ ପରିବର୍ରନ ହୋଇନାହିଁ । କାରଣ ଆମ୍ବେଦକର ଦଳିତମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପୃଥକ 
ନିର୍ବାଚନମଣ୍ଡଳୀ ଦାବି କରିଥୁଲେ ଯାହାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ 
କରି ବିରୋଧ କରିଥୁଲେ । ଏହା ହିଁ ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁଙ୍କ ଠାରୁ ରାଜନୈତିକ ଭାବେ 
ଅଲଗା ଅଲଗା କରିଥଲା ବୋଲି ଆମ୍ବେଦକର ଭାବୁଥୁଲେ । 

ଦ୍ଵିତୀୟ ଗୋଲଟେବୁଲ ବୈଠକରେ ଆମ୍ବେଦକର ଦଳିତମାନଙ୍କର ଥୁଲେ 
ପ୍ରତିନିଧ୍‌ କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧି ନିଜକୁ ଦଳିତ ସମେତ ସମସ୍ତ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ 
ବୋଲି ଦାବି କରିଥଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭାଷାରେ ଭାରତର ଏକ ପ୍ରାନ୍ତରରୁ ଅନ୍ୟ ପ୍ରାନ୍ତର 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଯେକୌଣସି ବ୍ୟଭ୍ଥି ବା ଯେକୌଣସି ସଂଗଠନର ସ୍ଵାର୍ଥର ସୁରକ୍ଷା କରିବା 
କଂଗ୍ରେସର ଯେତିକି କର୍ରବ୍ୟ, ଦଳିତଶ୍ରେଣୀର ସ୍ଵାର୍ଥରକ୍ଷା ମଧ୍ୟ କଂଗ୍ରେସ ପାଇଁ ସେତିକି 
ପ୍ରିୟ । ତେଣୁ ମୁଁ ଅନ୍ୟ ଯେକୌଣସି ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ଵକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବି । 

ଫଳରେ ଦ୍ଵିତୀୟ ଗୋଲଟେବୁଲ ବୈଠକରେ କୌଣସି ସହମତ ନହେବା ଦ୍ଵାରା 
ଏହା ବିଫଳ ହୋଇଥଲା । ଆମ୍ବେଦକର ଏଥ୍‌ରେ ଉତ୍‌ କ୍ଷିପ୍ର ହୋଇ କହିଥ୍‌ଲେ ମିଷ୍ଟର ଗାନ୍ଧି 
ବା କଂଗ୍ରେସର ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ ଯାହା ହେଉନା କାହିଁକି, ତାଙ୍କର ନିଷ୍ଠରି ଆମକୁ ଗ୍ରହଣୀୟ 
ନୁହେଁ । ଏହି ପ୍ରତିନିଧ୍‌ତ୍ଵ ନେଇ ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୃ୍ଦ୍ର ଥଲା ତୀବ୍ର 

ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଘଟିଥ୍ବା ସଂଘର୍ଷର କାରଣ ଥୁଲା ଅସ୍ଶ୍ୟମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟା 
ଓ ତାର ନିରାକରଣ କରିବାର ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଜାତିଗତ ବ୍ୟବସ୍ଥାର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଥ୍‌ବା ଅସ୍କୃଶ୍ୟତାର ନିରାକରଣ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ପୁନର୍ବିନ୍ୟାସ ସହିତ ରାଜନୀତି 
ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ସେମାନଙ୍କର ମୁକ୍ତି ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର ହୃଦବୋଧ 
ହୋଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ରାଜନୀତିକୁ ସେ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ରନର ଅସ୍ତଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥୁଲେ । ସେ ଜଣେ ସାମାଜିକ ବିପ୍ଲବୀ ଭାବେ ଦଳିତ ଶ୍ରେଶୀକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ରାଜନୈତିକ ଅଧ୍କାର ଦେବା ପାଇଁ ସଂଗଠନ, ସଂଘର୍ଷ ଓ ସହମତକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥଲେ । ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠୋର ଭାବରେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଉପରେ ଆଘାତ 
କରିବାକୁ ପଛେଇ ନଥ୍ଲେ । ଏଥ୍ପାଇଁ ପାଲାମେଣ୍ଟରେ ହିନ୍ଦୁ କୋର୍ଡ଼ ବିଲ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରି ତାହା ଗୃହୀତ ନହେବାରୁ ସେ ଆଇନ ମନ୍ତ୍ରୀ ପଦବୀରୁ ମଧ୍ଯ ଇସ୍ତଫା ପ୍ରଦାନ 
କରିଥଲେ | ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଜାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଅବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଅୟୁକ୍ତିକର ହେତୁ 
ତାହା ଗଣତନ୍ତ୍ରର ପରିପନ୍ଥୀ ନୁହେଁ ବୋଲି ମତଦେଇଥ୍‌ଲେ । 

କିନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମତ ଥୁଲା ଭିନ୍ନ । ଗାନ୍ଧି ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମ ଉପରେ ଗଠିତ 
ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ବିଜ୍ଞାନଭିରିକ ବୋଲି ମତ ଦେଇ ଜାତିପ୍ରଥାର ବିଜ୍ଞାନଭିରି ରହିଛି ବୋଲି 
ଉଲେ୍ଖ କରିଥୁଲେ । ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ମୂଳଭିରଭି ଢାତି ବ୍ୟବସ୍ଥା ଏବଂ ଯଦି ଏହି ଢାତିବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ମେଦକର-ଏକ ବିଚାର ଜା ୫୫ 


ଭାଙ୍ଗି ଦିଆଯାଏ, ତେବେ ସମଗ୍ର ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଭୁଶୁଡ଼ି ପଡ଼ିବ ବୋଲି ସେ ମତଦେଇ 
ହରିଜନମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ଚେତନାକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିବା ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଯଦି ସେମାନଙ୍କୁ ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ 
ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ଏକତ୍ର ଭୋଜନ ଇତ୍ୟାଦି କରାଯାଏ ତେବେ 
କାଳକ୍ରମେ ଅସ୍କଶ୍ୟତା ଦୂର ହେବ । ଇଂରେଜମାନେ ଭାରତ ଶାସନ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଗଲେ, 
ଏହି ବ୍ଯାଧୁ ଦୂର ହୋଇଯିବବୋଲି ସେ ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଯୁ୍ତିହେଲା ଯେ, ଅସବର୍ଣ୍ଡମାନେ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜର ଅର୍ବ ଚ୍ନେଦ୍ୟ 
ଅଙ୍ଗ । ସବର୍ଣ୍ଣମାନେ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ଙ୍କର ଅବସ୍ଥା ଓ ସ୍ଥିତି ପାଇଁ ଦାୟୀ ଏବଂ ଏଥୁପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କର ନୈତିକ ଦାୟିତ୍ଵ ହେଉଛି ସେମାନେ ଏହାକୁ ଠିକ୍ର କରିବାପାଇଁ ମାର୍ଗ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିବା ଓ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଲାଗିଥ୍‌ବା ପାପକୁ ଧୌତ କରିବା । ପରସ୍ପରର 
ସାହାଯ୍ୟ ଓ ସହଯୋଗ ଦ୍ଵାରା ଏହା ସମ୍ଭବ ବୋଲି ମତଦେଇ ସେ ଯୁଗ୍ନ ନିର୍ବାଚନମଣ୍ଡଳୀ 
କଥା ଯୁକ୍ତି କରିଥ୍‌ଲେ । 

କିନ୍ଧ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କର ମତଥ୍‌ଲା ଭିନ୍ନ । ସେ ଯଦିଓ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନେ 
ସାମାଜିକ ଅବସ୍ତା ପାଇଁ ଦାୟୀ ବୋଲି ଗାନିଜୀଙ୍କର ମତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ କିନ୍ତୁ 
ସବର୍ଣ୍ଣମାନଙ୍କର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ କରି ଏହାର ନିବାରଣ କରାଯାଇପାରିବ ଏହି ମତକୁ 
ଅସ୍ଵୀକାର କରିଥଲେ । ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଗାନ୍ଧି ବା କଂଗ୍ରେସ ଦଳର ଚେଷ୍ଟା ଉପରେ ତାଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵାସ ନଥ୍‌ଲା । ଏହି ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ହିଁ ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କର ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷର 
କାରଣ | 

ଯଦିଓ ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ବିଷୟକୁ ନେଇ ମୌଳିକ ମତଭେଦ ଓ 
ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଥୁଲା, କିନୁ ଉଭୟ ନିଜ ନିଜର ବିଚାର, ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ ଓ ଦର୍ଶନ ମାଧ୍ଯମରେ 
ଏହାର ସମାଧାନ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । ଏହାକୁ ଅସ୍ଵୀକାର କରାଯାଇ 
ପାରେନା । ସେମାନେ ପାରମ୍ପରିକ ବିଚାର ଓ ଚିନ୍ତାଧାରାରୁ ମୁସ୍ତ ହୋଇ ସବୁ ମଣିଷ 
ମଧ୍ଯରେ ସମାନତା ଓ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । କାରଣ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ‘ଅସମାନତା ହିଁ ତାର ଆଧୋଗତିର ମୂଳକାରଣକୁ ଉଭୟ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍ଲେ । ସେମାନଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ସିମୀତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ତାର ପ୍ରଭାବ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ 
ଉପରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ପଡ଼ିଥ୍ଲା । ସେମାନେ ଯେଉଁ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ 
କରିଥ୍‌ଲେ ତାହା ହିନ୍ଦୁ ସମାଜକୁ ପରିବରଁନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥଲା ଏବଂ ସମାନତା 
ସହନଶୀଳତା ଓ ଗ୍ରହଣିୟତା ଆଡ଼କୁ ପଥ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଥୂଲା । ସେମାନଙ୍କର ଏହି 
ସଫଳତା ହେତୁ ସେମାନଙ୍କୁ ମାନବ ମୁଭ୍ତିଦାତାର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦାନ କରାଯାଏ । 
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ଭାରତର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାର ସମ୍ପର୍କରେ ମତବ୍ୟକ୍ତ କରି ନେହେରୁ କହିଥ୍ଲେ, 'ଚାନ୍ଧିଜକୀ ଆମର 
ଜାତୀୟ ସଂଗ୍ରାମକୁ ଯେଉଁମାନେ ସମସ୍ତ ସୁବିଧାରୁ ବଞ୍ଚ ଓ ଅବହେଳିତ ସେମାନଙ୍କ 
ଦୃଷ୍ଟକୋଣରୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ଆମ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ହେଉଥ୍‌ବା 
ରାଜନୈତିକ ସଂଗ୍ରାମର ଆର୍ଥ୍କ ଭାବନା ରହିଥୂଲା । ଯେଉଁମାନେ ଚିରଦିନ ଅଭାବରେ 
ସଢୃଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତ ସ୍ଵାଧୀନତା ନାହିଁ ବୋଲି ଆମେ ଅନୁଭବ କରୁଥ୍ଲୁ । 
ଭାରତରେ: ଯେଉଁ କୋଟି କୋଟି ଲୋକ ସର୍ବନିମ୍ନ ସୁବିଧା ପାଇବାରୁ ବଂଚିତ, ଆମେ 
ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କର ସର୍ବାଙ୍ଗୀନ ଉନ୍ନତି ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତାର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖ୍‌ଥ୍‌ଲୁ । 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବା ପରେ, ଆମେ ସେହି ଭାବରେ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ସେବା କରିବାକୁ ଚାହିଁଲୁ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ ଉପରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଲଦା ହୋଇଥବା 
ବୋଝକୁ ଲାଘବ କରିବାକୁ ଇଛ୍ଛାକଲୁ ! ଗାନ୍ଧି କୌଣସି ଗୋଟିଏ ଘଟଣାରେ କହିଥୂଲେ 
ଯେ. ତାଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଉଛି ସମସ୍ତଙ୍କ ଆଖ୍ରୁ ଲୁହବିନ୍ଦକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ 
ପୋଛିଦେବା । ଏପରି ଏକ ଇଚ୍ଛା ରଖ୍ଵା ତାଙ୍କର ବାସ୍ତବ କ୍ଷମତା ଠାରୁ ବାହାରେ 
କାରଣ ମନୁଷ୍ୟର ଅସରନ୍ତି ଦୁଃଖକୁ ସମାପ୍ତ କରିବା କଠିନ ! କିନ୍ତୁ ସେହି ଦୁଃଖକୁ 
କିଛି ପରିମାଣରେ ଲାଘବ କରିବା ଆନମ୍ଭମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସମ୍ଭବ । ଯଦି ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ 
ଆମେ ଦୃଷ୍ଟିରେ ନରଖୁ, ତେବେ ଆମର ସବୁପ୍ରକାର ରାଜନୀତି ଓ ଯୁକ୍ତିର ମୂଲ୍ଯ 
କ'ଣ ? 

ନେହେରୁଙ୍କର ଏପରି ବକ୍ତବ୍ୟରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାର ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଅକୁଣ୍ଠ ଶ୍ରଦ୍ଧା 
ଥ୍ବାର ସୂଚନା ମିଳେ । ଯଦି ସ୍ଵାଧୀନତା ପୂର୍ବରୁ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ହୋଇଥ୍‌ବା ଭାବର ଆଦାନ ପ୍ରଦାନ ପ୍ରତି ଦ୍ରଶ୍ଚି ନିକ୍ଷେପ କରିବା ତେବେ ଦେଖ୍‌ବା 
ଦେଶର ଭବିଷ୍ୟତ ଓ ବିକାଶର ଦିଗ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ପ୍ରତି ଉଭୟ ନିଜ ନିଜର ମତ ପ୍ରକାଶ 
କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନେହେରୁଙ୍କୁ ଲେଖ୍ଥୁଲେ, ‘ଆମ ଦୁହିଁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଥବା ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀର 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ମୁଁ ଲେଖ୍ବାକୁ ଚାହେଁ । ଆମ ଉଭୟଙ୍କର ସ୍ଥିତି ତଥା ପରସ୍ତରକୁ 
ମଧ୍ୟ ବୁଝିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ମୁଁ ବର୍ଭମାନ ଏକ ବୃଦ୍ଧ ମଣିଷ । ମୁଁ ତୁମକୁ 
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ଭାରତର ବିକାଶ ପାରଁ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଞ ୫୭ 


ମୋର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ଭାବରେ ନାମିତ କରିଛି । ଏଣୁ ମୋତେ ମୋର 
ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀକୁ ବୁଝିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ମୋର ଉତ୍ତରାଧ୍କାରୀ ମଧ୍ୟ ମୋତେ ବୁଝିବା 
ଉଚିତ । ତେବେ ଯାଇଁ ମୁଁ ସ୍ଥିର ହେବି।' 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ ଯଦି ତାଙ୍କର ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୁଝାମଣାରେ 
ମୌଳିକ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି, ତେବେ ତାହା ସାଧାରଣ ଲୋକେ ଜାଣିବା ଉଚିତବ । 
ତା ନହେଲେ, ତାହା ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପରିପନ୍ଥୀ ହେବ । ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ 
ମଧ୍ୟରେ ଯଦିଓ ତାରତମ୍ୟ ଥୁଲା ମୌଳିକ ଓ ଗଭୀର, ତଥାପି ନେହେରୁଙ୍କ ଉପରେ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଥ୍ଲା ଯଥେଷ୍ଟ । ସ୍ଵାଧୀନତା ଠିକ୍‌ ଅଳ୍ପଦିନ ପରେ ଜାନୁୟାରୀ ୩୦ 
ତାରିଖ ୧୯୪୮ ମସିହାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ହତ୍ୟା କରାଗଲା ! ତାଙ୍କର ଶାରୀରିକ ପ୍ରକାଶ 
ସେପରି କିଛି ଆକର୍ଷଣୀୟ ଯଦିଓ ନଥ୍‌ଲା, ତଥାପି ତାଙ୍କର ସ୍ପଷ୍ଟବାଦିତା ଓ ନିର୍ଭୀକ 
ବିଚାର ହେତୁ ଅନ୍ୟର ହୃଦୟ ମଧ୍ୟକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହେଉଥଲା । ଯଦିଓ ନେହେରୁ ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ବିଚାର ପ୍ରତି ସଚେତନ ଥୁଲେ, କିନ୍ଧ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ ଏହି ବିଚାର ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଭାବାବେଗ ସୃଷ୍ଟି ନକରିପାରିବା 
ହେତୁ, ଗାନ୍ଧି ଚାହିଁଥ୍ବା ବିକାଶର ଦ୍ରଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀରେ ପରିବର୍ରନ ଘଟିଲା । 

ନେହେରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ିଭଙ୍ଗୀ ସମ୍ପର୍କରେ ଅବଶ୍ୟ ସୂଚନା ଦେଇ 
କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ, ବାସଗୃହ, ଶିକ୍ଷା ଇତ୍ଯାଦିକୁ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦିଆଯିବ । 
ଏହା ରାଷ୍ଟ୍ରପାଇଁ ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ୟକତା ଭାବେ ଗଣାଯିବ । ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଆଖ୍‌ ଆଗରେ 
ରଖ୍‌ କିପରି ଖୁବଶୀଘ୍ର ଏହାକୁ ସାଧନ କରାଯାଇ ପାରିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା 
କରାଯିବ । 

ନେହେରୁ ଖୁବଶୀଘ୍ର କାର୍ଯ୍ୟକୁ ତ୍ଵାରାନ୍ଧିତ କରିବା ପାଇଁ ଉଦ୍ୟୋଗୀକରଣ, 
ଆଧୁନିକୀକରଣ, ବୃହତ୍ଵ ନଦୀବନ୍ଧ ନିର୍ମାଣ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁଲ୍ତି ଆଧାର ଭିତ୍ତିଭୂମି ପାଇଁ 
ଅନୁଷ୍ଠାନ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଇତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିଦେଲେ । ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ବିକାଶର ଧାରାକୁ 
ଅନୁସରଣ କରି ନେହେରୁ ଏଥପ୍ରତି ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ବାର କୁହାଯାଏ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିକାଶର ଲକ୍ଷ୍ୟଥୁଲା ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଉଦ୍ୟୋଗର ବିକାଶ । 
କାରଣ ସେ ନିଜକୁ ଦରିଦ୍ରମାନଙ୍କ ସହିତ ସାମିଲ କରିଥ୍‌ଲେ । ଗରିବମାନଙ୍କର ସେବା 
ତାଙ୍କ ହୃଦୟର ଆଗ୍ରହ ଓ ଇଚ୍ଛା ଯୋଗୁଁ ଜନ୍ମିଥଲା । ସେହି କାରଣରୁ ସେ ଆଣ୍ତ 
ଲୁଚୁ ନଥ୍‌ବା ଲୁଗା ପିଛିବାକୁ ଭଲ ପାଉଥ୍‌ଲେ । ସେ ବିକାଶ କହିବା ଅର୍ଥ ବୁଝୁଥ୍‌ଲେ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, ଭୟ ଓ ଦୁଃଖର ଦୂରୀକରଣ ¦ ସେ ଚାହୁଁଥିଲେ ଗରିବ ଲୋକମାନେ ଏହା 
ତାଙ୍କର ଦେଶ ବୋଲି ଅନୁଭବ କରନ୍ଧୁ ଏବଂ ଯାହାର ଗଠନରେ ସେମାନଙ୍କର କିଛି 
କହିବାର ଅଛି ବୋଲି ସେମାନେ ଭାବନ୍ତୁ । ଯେଉଁ ଭାରତରେ ଆଦୌ ଧନା ବା ଗରିବ 
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୫୮ ଜ୍ଞ ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ରହିବେ ନାହିଁ ଏବଂ ସବୁ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକମାନେ ପରସ୍ପର ସହିତ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଷ୍ ଓ 
ସୁସଂହତ ଭାବେ ବାସ କରିବେ । ସ୍ତୀମାନେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମଧ୍ୟ ସମାନ ଅଧ୍କାର 
ଲାଉ କରିବେ । ତାହା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଭାରତ ପାଇଁ ସ୍ଵପ୍ନ । 

କିନ୍ତୁ ନେହେରୁଙ୍କର ବିଚାର ଥୁଲା ଭିନ୍ନ । ଯଦି ଭାରତ ଆଧୁନିକ ନହୁଏ, ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ପ୍ରଯୁକ୍ତି ବିଦ୍ୟାରେ ଅଗ୍ରସର ନହୁଏ, ତେବେ ତାହାର ବିକାଶ ସାଧ୍ତ ହୋଇପାରିବ 
ନାହିଁ। ସେ ତେଣୁ ରାଷ୍ଟ୍ର ଦ୍ଵାରା ନିୟନ୍ତିତ ବୃହତ୍ଵ ଉଦ୍ୟୋଗ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ 
ଲାଗିଗଲେ । ସେ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଓ ଗ୍ରାମ୍ୟ ଉଦ୍ୟୋଗକୁ ନେଇ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ 
କୁଣ୍ଠା ପ୍ରକାଶ କରିଥଲେ | ସେ ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ ‘ଖଦି ଓ ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗ ସାହାଯ୍ୟରେ 
ଭାରତର ଦୀର୍ଘସୂତ୍ରୀ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବା ରୋମାଣ୍ଟିକ ନୁହେଁ କି ? 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଚରଖା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଉଦ୍ୟୋଗିକ ବିଶ୍ଵରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅପାଂକ୍ତେୟ ନୁହେଁ 
କି ? ଗୋଟିଏ ଗ୍ରାମ ଯାହାକି ବୌଵ୍ଧିକ ଓ ସାଂସ୍କୃତିକ ଭାବେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପଛୁଆ, ସେଠାରେ 
ଥୁବା ପଛୁଆ ପରିବେଶ ହେତୁ ବିକାଶ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ ।' ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଚାର କରୁଥ୍ଲେ 
ଯେ ଗା ଲୋକମାନେ ହେଉଛନ୍ତି ଏ ମାଟିର ଲୁଣ, ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମଜଭୂତ ଯନ୍ତ୍ର । ଗ୍ରାମ୍ୟ 
ପରିବେଶରେ ବାହ୍ୟ କରତା ମଧ୍ୟରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଫଲ୍‌ଗୁଧାରା ପ୍ରବାହିତ । ଏହା 
ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ନାହିଁ। ତାଙ୍କ ଠାରୁ କ୍ରମାଗତ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ 
ନିରକ୍ଷରତାକୁ ଦୂର କରିଦିଅ, ଦେଖ୍ବ ସବୁଠାରୁ ଉନ୍ନତ ସୁସଂସ୍କୃତ ସଭ୍ୟ ପ୍ରଜାତି 
ବିଦ୍ୟମାନ । 

ସେ ଲେଖ୍ଥୁଲେ, ‘ଗୋଟିଏ ଅର୍ବ ଭୋକିଲା ରାଷ୍ଟ୍ରର କୌଣସି ଧର୍ମ, କଳା 
କିମ୍ବା ସଂଗଠନ ରହିପାରେ ନାହିଁ । ମୋ ବିଚାରରେ ଯାହା ଭୋକିଲା ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଦରକାରରେ ଆସିବ, ତାହା ହିଁ ସବୁଠାରୁ ସୁନ୍ଦର । ଜୀବନ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ହେଉଥ୍‌ବା 
ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ପ୍ରଥମେ ଦେବା ଏବଂ ପରେ ଢୀବନର ସବୁ କିଛି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଳଙ୍କାର 
ଆପେ ଆପେ ଆସିଯିବ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ବାରମ୍ବାର ଏହା ଉପରେ ଜୋର ଦେଇଛନ୍ତି । ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ଆଖୁରୁ 
ଲୁହ ପୋଛିଦେବା ତାଙ୍କର ଏକମାତ୍ର ଲକ୍ଷ୍ୟ ହୋଇଛି । 

ବିକାଶ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୌବିକ ଓ ବ୍ୟବହାରିକ 
ପାର୍ଥକ୍ୟ ମଧ୍ୟ ଥୁଲା । ନେହେରୁ ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ, ପରିବର୍ରନ ଧାରାକୁ 
ରୋକାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । କିମ୍ଭା ସେଥ୍ରୁ ଆମେ ଅଲଗା ମଧ୍ୟ ରହିପାରିବା ନାହିଁ 
ଏବଂ ମାନସିକ ଭାବରେ ଆମେ ଯେଉଁ ଆତ ଖାଇଛନ୍ତି, ତାହାର ସ୍ବାଦକୁ ମଧ୍ୟ ଭୁଲି 
ପାରିବା ନାହିଁ । ଫଳରେ ସେହି ଆଦିମ ଅବସ୍ଥାକୁ ଫେରିଯାଇ ପାରିବା ଅସମ୍ଭବ । 
ନେହେରୁଙ୍କର ବିକାଶ ସମ୍ପର୍କରେ ଚିନ୍ତାଧାରା ମାର୍କସବାଦ, ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ଉଦାରବାଦୀ 
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ଭାରତର ବିକାଶ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧି ଓ ନେହେରୁଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଞ୍ଚ ୫୯ 


ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ଫାବିୟାନ୍‌ ସାହିତ୍ୟ ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବସିତ ଥୁଲା । 

ସେଥପାଇଁ ସେ ଚାହୁଁଥ୍ଲେ ଯେ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନର ଏକମାତ୍ର ମାର୍ଗ ହେଉଛି 
ସମାଜବାଦୀ ବ୍ୟବସ୍ଥାର ସ୍ଥାପନା । ପ୍ରଥମେ ଏହା ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ହୋଇ, ସମଗ୍ର 
ଆନ୍ତର୍ଜାତିକ ସ୍ତରକୁ ବ୍ୟାପିଯିବ । ଉତ୍ପାଦନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରି, ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କର ମଙ୍ଗଳ 
ପାଇଁ ସମ୍ପଦକୁ ବିତରଣ କରାଯିବ । 

ଖଦି ଓ ଚରଖାର ଉନ୍ନତି ସମ୍ପର୍କରେ ତାଙ୍କର ମତ ଥୁଲା ଭିନ୍ନ । ଖଦି ଓ 
ଗ୍ରାମୋଦ୍ୟୋଗକୁ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଆମେ ପ୍ରାକ୍ରଂଞିଦ୍ୟୋଗିକ ଯୁଗରେ 
ପହଞ୍ଚ୍ବା ଏବଂ ଏହା ଏପରି ଏକ ମାନସିକତା ସୃଷ୍ଟି କରିବ, ଯାହା ବିକାଶର ଅନ୍ତରାୟ 
ହେବ । ଖଦି ଯଦିଓ ବହୁ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ଆମ୍ମବିଶ୍ନାସ ଓ ଆତ୍ମସମ୍ମାନ 
ଜାଗ୍ରତ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇପାରିଛି ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରେ ବହୁ ନିଯୁତ୍ତି ଦେଇଛି, 
କିନ୍ଧ ଏହାକୁ ବିକାଶ ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ ମାଧ୍ୟମ ଭାବେ ବିଚାର କରାଯାଇ ନପାରେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ହରିଜନରେ ଲେଖ୍‌୍ଥ୍ଲେ, ˆ ଯେତେବେଳେ ବହୁ ଅଛଲୋକ କାମ 
କରିବା ପାଇଁ ଅଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଯାନ୍ତିକକରଣ ଭଲ ହୋଇପାରେ କିନ୍ତୁ ଭାରତରେ 
କାମ କରିବାକୁ ବହୁଲୋକ ମିଳୁଥ୍ବାବେଳେ ଯାନ୍ତିକକରଣ କରିବା ଏକ ମନ୍ଦ ଉପାୟ | 
ଆମ ଆଗରେ ସମସ୍ୟା ନୁହେଁ କିପରି କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଅବସର ମୁହୂର 
ସୃଷ୍ଟି କରିବା ବରଂ ବହୁ ସମୟକୁ ବେକାରରେ ବିତାଉଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ କାମ 
ଯୋଗାଇବା । ବର୍ଷକର ପ୍ରାୟ ଛ'ମାସ ବେକାରରେ ଯାଏ ।” 

ନେହେରୁ କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧି ଅର୍ଥନୀତିର ଭିନ୍ନ ବିଚାର ରଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ । ସେ ନିଜର 
ହତୋସାହ ଭାବକୁ ପ୍ରକାଶ କରି ଲେଖ୍‌୍ଥୂଲେ, ‘ବହୁ ବର୍ଷ ଧରି, ତାଙ୍କ ସହିତ ମୋର 
ନିବିଡ଼ ସମ୍ପର୍କ ଥ୍ବା ସନ୍ତେ, ମୁଁ ମାନସିକ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ କଣ, ତାହା ବୁଝିପାରି 
ନାହିଁ । ମୋର ସନ୍ଦେହ ଯେ, ସେ ନିଜେ ଏ ସମ୍ପର୍କରେ ସଠିକ୍‌ ବୁଝିଛନ୍ତି କି ନାହିଁ । 
ସେ କହୁଥ୍‌ଲେ, ‘ଗୋଟିଏ ପାଦ ଆଗକୁ ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ କିନ୍ଧୁ ସେ ଭବିଷ୍ୟତକୁ 
ନିରିଖେଇ ଚାହୁଁବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରି ନାହାନ୍ତି । କିମ୍ବା ତାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଲକ୍ଷ୍ୟର ଶେଷ 
କ”ଣ ହେବା ଉଚିତ୍ଵବ ତାହା ମଧ୍ଯ ପରିଷ୍କାର ନୁହେଁ ।' 

ଗାନିଜୀ ଚାହୁଁଥଲେ ଭାରତ ନିଜର ବିକାଶ ପାଇଁ ନିଜ ମାର୍ଗ ନିଜେ ବାଛୁ । 
କିନ୍ତୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ନେହେରୁଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ବିକାଶର ମାର୍ଗର ଧାରା ଭିନ୍ନ ହେବା 
ସନ୍ତ୍ଵେ ବହୁଦିଗରେ ଦେଶର ପ୍ରଗତି ହେଲା । ଏହା ଦେଶରେ ଏକ ଶକ୍ତ ଓଦ୍ୟୋଗିକ 
ଭିତ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କଲା । ଆଧୁନିକ କୃଷିକାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ବୃହତ୍ଵ ନଦୀବନ୍ଧ ଜରିଆରେ 
ଢଳସେଚନକୁ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରି ଖାଦ୍ୟରେ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ସ୍ଵାବଲମ୍ବନଶୀଳ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା 
କରାଗଲା । ନେହେରୁ ପଞ୍ଚବାର୍ଷିକ ଯୋଜନା ମାଧ୍ୟମରେ ରାଷ୍ଟ୍ରର ବିକାଶକୁ ଆଗେଇ 
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୬୦ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ନେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ ମଧ୍ୟ, ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଦୂରୀକରଣରେ ଏହା ସଫଳ 
ହୋଇପାରିଲା ନାହିଁ । ଏହା ପ୍ରାଥମିକ ଶିକ୍ଷା, ନିରକ୍ଷରତା, ବେକାରୀ, ଅସମାନତା 
ଓ ମହିଳା ନିର୍ଯ୍ୟାଚତନାକୁ ଦୂର କରିବାରେ ବିଫଳ ହେଲା । ଫଳରେ ଆୟ କ୍ଷେତ୍ରରେ 
ବିଷ ମତା ବଢ଼ି ଚାଲିଲା ଏବଂ ଏହା ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବାତାବରଣକୁ କଳୁଷିତ 
କଲା | ଦୁର୍ନୀତି ନୀତିରେ ପରିଣତ ହୋଇ ସାମାଢିକ ସ୍ଥିତିକୁ ଦୋହଲାଇ ଦେଲା । 
ଏପରି ଅବସ୍ଥାର ପରିବରଁନ ଲୋଡ଼ା । ମୌଳିକ ପ୍ରାଥମିକ ପରିବର୍ଭନ ଲୋକମାନଙ୍କ 
ପାଇଁ ହେବା ଉଚିତ୍‌, ଯାହା ଫଳରେ ସବାତଳ ମଣିଷ ଉପରକୁ ଉଠି ପାରିବ | ଦାରିଦ୍ର୍ୟ, 
ବେକାରୀ, ସାମାଜିକ ଅସଂହତି ଏବଂ ପରିବେଶକୁ ଧ୍ଵଂସରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ 
ଅତୀତର ବିକାଶଧାରା ଢାଞ୍ଚାରେ ପରିବର୍ରରନ ଲୋଡ଼ା । ବୋଧହୁଏ ଉଦାରୀକରଣ, 
ଘରୋଇକରଣ ଓ ଜଗତୀକରଣ, ଅର୍ଥନୀତିରେ ନେହେରୁଙ୍କ ବିକାଶ ଭାବଧାରା ଠାରୁ 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କ ବିତଠାର ବେଶୀ ଆବଶ୍ଯକତା । 


00 
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ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା, ଧାର୍ମିକ ବିଭିନ୍ନତା ଓ ଗାନ୍ଧି 

ସାଂପ୍ରତିକ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରାସଙ୍ଗିକତା ବହୃତ ବେଶୀ କାରଣ ଗାନ୍ଧିତୀ ଥ୍‌ଲେ 
ଆମ ଢାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଏକନିଷ୍ଠ ପୂଜାରୀ ! ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ଆଧାର ଧର୍ମ ଓ 
ନୈତିକତା ବୋଲି ସେ ବୁଝିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ଥ୍ଲା ଯେ, ଭାରତରେ 
ଥ୍ବା ବିଭିନ ଧର୍ମ, ବିଭିନ ଢାତି ଓ ବିଭିନ ଗୋଷ୍ଠୀ ସମୂହର ଏକତ୍ଵ ହେଉଛି ଭାରତୀୟ 
ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା । ଏହା ଭାରତର ମୌଳିକ ଏକତ୍ବର ଭିତିଭୂମି । ପ୍ରାଚୀନ 
ଭାରତର ମହାପୁରୁଷମାନେ କିପରି ପରସ୍ପରର ଭାବ ବୃଝୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଅନୈକ୍ୟ ନଥୁଲା, ଭାରତୀୟ ଉପମହାଦେଶ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ବୋଲି ସେମାନେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ଗାନ୍ଧିଜୀ କହୁଥ୍ଲେ | ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତାରେ ମୁସଲମାନ 
ମାନଙ୍କର ଆସିବାଦ୍ଧାରା କୌଣସି ପରିବର୍ରନ ଘଟି ନଥ୍‌ଲା। ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, 
“ଭାରତରେ ବହୁ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ବାସ କରି ରହୁଥ୍ବାରୁ, ଏହାକୁ ଗୋଟିଏ 
ରାଷ୍ଟ୍ରଛଡ଼ା ଅନ୍ୟ କିଛି କୁହାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ଭାରତରେ ବିଦେଶୀମାନେ ରହିବା 
ଦ୍ଵାରା ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାଙ୍ଗିଯାଏ ନାହିଁ । କାରଣ ସେମାନେ ଏଥୁରେ ସାମିଲ୍‌ ହୋଇଯାନ୍ତି ।” 
ସେ ପୁନରାୟ କହିଥ୍‌ଲେ, ˆ ଯଦି ହିନ୍ଦୁମାନେ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଏହା କେବଳ ହିନ୍ଦୁଲୋକ 
ସମୂହର ସମଷ୍ଟି, ତେବେ ସେମାନେ ସ୍ଵପ୍ନରାଜ୍ୟରେ ବାସ କରୁଛନ୍ତି । ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, 
ପାର୍ସି, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତକୁ ନିଜର ଦେଶ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, 
ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ଭାରତୀୟ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ ମେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥ ପାଇଁ ଏକତ୍ସ 
ଭାବରେ ରହିବାକୁ ହେବ । ବିଶ୍ଵର କୌଣସିଠାରେ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ 
ସମର୍ଥ ବାଚକ ଶହ୍ଦ ନାହିଁ କିମ୍ଭା ଭାରତରେ କେବେ ନଥୁଲା ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ମନେ ପକେଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଯେ, 
ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଗୋଟିଏ ଯଦିଓ ସେମାନେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମକୁ ମାନି ଚଳୁଛନ୍ତି ¦ 
ମଣିଷ ସେହି ଏକା ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଧାର୍ମିକ ରୂପରେ ଉପାସନା କରୁଛି । ସେ ଧର୍ମ 
ସଂପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି, ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ଅନୁଗାମୀମାନଙ୍କର ଦୃଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଯଦି ଆମେ 
ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଗ୍ରନ୍ଧଗୁଡ଼ିକୁ ପାଠ କରିବା, ତେବେ ଅବଶ୍ଯ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇବା 
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୬୨ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଯେ, ସେମାନେ ମୂଳତଃ ପରସ୍ପରଠାରୁ ଏକାନ୍ତ ଅଭିନ୍ନ ଏବଂ ପରସ୍ପରର ଅତୟନ୍ତ 
ସହାୟକ ଅଟନ୍ତି । ମଣିଷ ମାନଙ୍କୁ ପରସ୍ତରଠାରୁ ଅଲଗା କରିଦେବା ପାଇଁ ଧର୍ମ ମାନଙ୍କର 
ସୃଷ୍ଟି ହୋଇନାହିଁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଏକତ୍ର ବାନ୍ଧି ରଖ୍ବା ପାଇଁ ହିଁ ସେଗୁଡ଼ିକର ସୃଷ୍ି 
ହୋଇଛି ।' ଗାନ୍ଧିଜୀ ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଏକ ପରିବାର ସହିତ ତୁଳନା କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସେହି ପରିବାରର ଭାଇ ! ବଡ଼ଭାଇ ଯେପରି ସାନଭାଇ ପ୍ରତି ଶ୍ରଦ୍ଧାଶୀଳ 
ଓ ସହନଶୀଳ ହୁଏ, ଆମକୁ ଆମର ମୁସଲମାନ ଭାଇଙ୍କୁ ସେହିପରି ଦେଖ୍ବା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ହିନ୍ଦୁର କରଁବ୍ଯ ଓ ଦାୟିତ୍ଵ । ସେ ତେଣୁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ 
ପାଇଁ ଅହିଂସା ଓ ସହିଷୁତାକୁ ମାର୍ଗଦର୍ଶନ ନୀତି ଭାବରେ ରଖ୍ଛନ୍ତି । ଯେଉଁ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ 
ଦଙ୍ଗା ହେଉଛି, ତାହା ପାରିବାରିକ କଳହ | ପରିବାର ମଧ୍ୟରେ କଳହ କେବେହେଲେ 
ହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ଦୁଟେ ନାହିଁ ବରଂ ଅପରପକ୍ଷ ପ୍ରତି ସଦିଛ୍ଥା ଓ ସଚେତନତା ଜାଗରୁଢ଼ 
କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୁଏ । ହୁଏତ ଅପରପକ୍ଷ ଭାଇ ତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ନ ପାରେ 
କିନ୍ତୁ ବାରମ୍ବାର ସଦିଚ୍ଛା ମାଧ୍ୟମରେ ଅନ୍ୟର ହୃଦୟକୁ ଜୟ କରିହୁଏ । ହିଂସା ଦ୍ଵାରା 
ଏହା କଦାପି ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଆଇନ୍‌ ବଳରେ ଏହାକୁ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ 

ଗୋଟିଏ ଧର୍ମର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ପ୍ରଥାକୁ ହିଂସା ବା ଆଇନ୍‌ ଦ୍ଵାରା ବନ୍ଦ କରିଦେବା 
ନ୍ୟାୟ ସଙ୍ଗତ ନୁହେଁ । ଭାରତ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର । ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ର କହିଲେ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କର 
ଭାତୃତ୍ସକୁ ବୁଝାଏ ଯାହା ଗୋଟିଏ ଭୌଗୋଳିକ ଅଞ୍ଚଳ ମଧ୍ଯରେ ସୀମାବଦ୍ଧ । ୍ରାତୃତ୍ସ 
କହିଲେ, ସମାନତା ଓ ସଂହତି । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିତୀ ସହିଷ୍ପୁତା, ଅହିଂସା ଓ ଆତ୍ମ ସଂଯମ 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ତାହା ହିଁ ତାଙ୍କର ସ୍ଵରାଜ । 

ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତି ‘ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ଵ କୁ ବୁଝାଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର 
ମୌଳିକ ଏକତ୍ଵ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି । ଏହା ଦ୍ଵାରା ସେ କୌଣସି ଧର୍ମର ନିଜସ୍ଵ 
ପରିଚୟକୁ ନୃନ୍ୟ କରି ଦେଖ୍ନାହାନ୍ତି । ସେ ଏହି ଏକତ୍ଵ ଓ ବହୁତ୍କୁ ଏପରି ଦେଖ୍ଛନ୍ତି 
ଯେ, ଯେଉଁଠାରେ ତାହା ସମନୂୟର ଶୀର୍ଷରେ ପହଞ୍ଚିଛି । ସେ କହିଛନ୍ତି, ' 'ବରଁମାନର 
ଆବଶ୍ୟକତା ଗୋଟିଏ ଧର୍ମ ନୁହେଁ ବରଂ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଭକ୍ତମାନଙ୍କର ପରସ୍ପର ପ୍ରତି 
ସମ୍ମାନ ଓ ସହନଶୀଳତା । ଆମେ ସବୁଠାରୁ ଅତଳଗଭରେ ପହଞ୍ଚିବାକୁ ଚାହୁଁନା କିନ୍ଧୁ 
ଚାହୁଁ ବହୁତ୍ଧରେ ଏକତ୍ଵ । ଆମକୁ ଆମର ପରଂପରାଠାରୁ ମୂଳଚ୍ୟୁତି କରିବାର ସମସ୍ତ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ହେବା ସଠିକ୍‌ ମାର୍ଗ ନୁହେଁ । ଯଦି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି ତା” ନିଜ ଧର୍ମର ସର୍ବୋତ୍ତମ 
କଥାଗୁଡ଼ିକର ଅନୁସରଣ କରିବ ଏବଂ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ଓ ସେଗୁଡ଼ିକର ଅନୁଗାମୀ ମାନଙ୍କୁ 
ସମାନ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଦେଖାଇବ, ତେବେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଅଡୁଆର ଏକ ସମାଧାନ ଅବଶ୍ୟ 
ମିଳିଯିବ । ପ୍ରାଚୀନ ସଂସ୍କୃତିର ଗୁପ୍ତ ସଂପଦ ଗୁଡ଼ିକର ସନ୍ଧାନ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରି 
ମୋର ଏହି ଅପାର ସୌଭାଗ୍ୟ ହୋଇଛି ଯେ, ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିରେ ଯାହା କିଛିର 
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ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟତା, ଧାର୍ମିକ ବିଭିନ୍ନତା ଓ ଗାନ୍ଧି ୬୩ 


ସ୍ଥାୟୀ ମୂଲ୍ୟ ରହିଛି, ତାହା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ, ବୁବ୍ଧ, ମହମ୍ମଦ ଓ ଜୋରାଷ୍ଟରଙ୍କ ଶିକ୍ଷାଗୁଡ଼ିକରେ 
ମଧ୍ଯ ରହିଛି ବୋଲି ମୁଁ ବିଶ୍ଵାସ କରି ଶିଖ୍‌ଛି ।”' ଗାନ୍ଧିଜୀ ବାରମ୍ବାର ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ 
ଏକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ସେ ପରସ୍ପରକୁ ସହନଶୀଳ ହେବାକୁ 
କହିଛନ୍ତି । ସହନଶୀଳ ହେବା ଅର୍ଥ ଅନ୍ୟର ମତ ସହିତ ସମାନ ମତ ରହିବା ନୁହେ, 
ବରଂ ମତର ଭିନ୍ନତା ସନ୍ଗେ ପରସ୍ପର ପରନ୍ତରକୁ ସହ୍ୟ କରିବା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି 
ସହନଶୀଳତା ସକାରାତ୍ମକ ଏବଂ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ଢ୍ାତୀୟ ସଂହତି ପାଇଁ 
ବେଶ୍‌ ଆଦର୍ଶସ୍ଥାନୀୟ ଅବସ୍ଥା । 

ଭାରତରେ ସବୁବେଳେ ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ଵ' କଥା କୁହାଯାଇଛି । ଯେପରି 
ଏକମ୍ସଦ ବିପ୍ରା ବହୁଧା ବଦନ୍ତି ।” ? ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ବିବେକାନନ୍ଦ ଧର୍ମ ସମନ୍ସୟ କଥା 
କହିଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ଏହି ଧର୍ମ ସମନ୍ଵୟର ଭାବ ତର୍ଵ ଓ ଦର୍ଶନରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ହୋଇ 
ରହିବା ଫଳରେ ଏହା କୌଣସି ସମସ୍ଯା ସୃଷ୍ଟି କରୁନାହିଁ କିମ୍ବା ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
ମଧ୍ଯ କରୁନାହିଁ । ତେଣୁ ସାମାଢିକ-ରାଜନୈତିକ ଢ଼ୀବନରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ବେଳେ 
ବିଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସ, ପ୍ରଥା ଓ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମର ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମଧ୍ଯରେ ଥବା ବିବିଧତାକୁ 
ସାମନା କରିବାକୁ ପଡ଼ୁଛି । ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ଘୋଷଣା କରୁଛି ଯେ, ସେହି 
ଧର୍ମ କେବଳ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ୟର ଅଧ୍କାରୀ ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟକୁ ମୁଭ୍ତିର ମାର୍ଗ ଉନ୍ମୋଚନ 
କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । 

ଏକ ପକ୍ଷରେ ଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ଵ ଓ ବହୁତ୍ଵ ଏବଂ ଅପର ପକ୍ଷରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଧର୍ମ ନିଜ୍ରର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵ ପ୍ରତିପାଦନ କରିବା ପରସ୍ର ସହିତ ଯୁକ୍ତ । ଯାହା ଫଳରେ 
ଭାରତରେ ବହୁଧର୍ମ, ବହୁ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ରହିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜ ନିଢ ମଧ୍ଯରେ ବହୁ 
ସମୟରେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ମଧ୍ଯ ଉପୁଜୁଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଧର୍ମର ବିଶେଷତ୍ଵ ଓ ବହୁତ୍ଵକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ଧର୍ମର ଏକତ୍ଵ ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି କିନ୍ଧୁ ସେ 
ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଉଦ୍ଧଘୋଷଣା କରୁଥ୍‌ବା ‘ସେହି ଏକମାତ୍ର ସତ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । 
ବହୁ ଧର୍ମ ଅଛି, ବହୁ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ଅଛନ୍ତି ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବାକୁ ହେବ କିନ୍ଧ ସେମାନେ ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ନେଇଯିବେ ବା ମୁସ୍ତିର ବାଟ ଫିଟାଇବେ, ଏପରି ମତକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ 
କରିଛନ୍ତି । 

ସେ ତେଣୁ କହିଛନ୍ତି, ବହୁ ଅଧ୍ୟୟନ ଓ ଅନୁଭବ ପରେ, ମୁଁ ଏହି ସିବାନ୍ତରେ 
ଉପନାତ ହେଉଛି ଯେ, ( ୧) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ସତ୍ୟ ( ୨) ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମରେ କିଛି 
ଭୁଲ୍‌ ଭ୍ରାନ୍ତି ରହିଛି (୩) ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ମୋ ପାଇଁ ଯେପରି ପ୍ରିୟ, ଅନ୍ୟ ଧର୍ମମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେହି ପରି ପ୍ରିୟ ।”? ଗାନ୍ଧିଜୀ ସମସ୍ତ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମ ସଂପ୍ରଦାୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, 
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୬୪ ଜ ଗ୍ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସ୍ବୀକୃତି ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ପରସ୍ପରର ନିଜସ୍ଵ ପରିଚୟ ରହିଛି ଏବଂ 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି, ତାହାକୁ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଧାର୍ମିକ ପରିଚୟ ଉପରେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି କାରଣ ସେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ମନୁଷ୍ୟର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନର ନିର୍ବାରଣ ଧର୍ମ ହିଁ କରୁଛି । ତେଣୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ ବା ଗୋଷ୍ଠୀ 
ଜୀବନରେ ଧର୍ମର ଗୁରୁତ୍ଵ ବେଶୀ । ତେଣୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଓ ଗୋଷ୍ଠୀର ଧାର୍ମିକ ସ୍ଵରୂପକୁ ନିର୍ଧାରିତ 
କରିବା ଉଚିତ୍‌ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଧର୍ମର ଏକତ୍ସ, ବିଭିନ ଧର୍ମ ସ୍ଵରୂପର ଏକତ୍ଵ ନ ହୋଇ 
ଅହିଂସା, ସହିଷୁତା ଓ, ସହନଶୀଳତା ଉପରେ ପର୍ଯ୍ୟବେସିତ କହିଲେ ବୋଧହୁଏ ଭୂଲ୍‌ 
ହେବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ରାଷ୍ଟ୍ରଭିତରେ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମ ଓ ଧାର୍ମିକ ଗୋଷ୍ଠୀ ସହାବସ୍ଥାନ କରିବାର 
କୌଣସି ଅସୁବିଧା ନାହିଁ । ଧର୍ମ ମଧ୍ଯରେ ବିଭିନତା ରହିଛି, ତାକୁ ଚାହିଁଲେ ମଧ୍ଯ ଦୂର 
କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଭାରତରେ ଧାର୍ମିକ ସଂଘର୍ଷ ଏଡାଇବାକୁ ଦୁଇଟି 
ମାର୍ଗ ଆପଣେଇବାକୁ ହେବ । ପ୍ରଥମତଃ ଧାର୍ମିକ ସହିଷ୍ୁତା ଓ ପରସ୍ପର ଧର୍ମ ପ୍ରତି 
ବିଶ୍ଵାସ, ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ । ବୋଧହୁଏ ଏହାକୁ ବ୍ୟକ୍ଧିଗତ ଓ ସାମାଜିକ ଜୀବନରେ 
କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିପାରିଲେ, ଭାରତରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ହିଂସାର ଅବକାଶ ରହିବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ପରସର ମଧ୍ଯରେ ସଂପ୍ରୀତି ବୃଵି ପାଇବ । 


00 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ଭାରତ 


ରକ୍ତ ମାଂସ ଶରୀରରେ ଏ ପୃଥ୍ବୀର ଏପରି ଜଣେ ମଣିଷ ଜନ୍ମ ହୋଇଥଲା ବୋଲି 
ଭବିଷ୍ୟତ ବଂଶଧରମାନେ ହୁଏତ ବିଶ୍ଵାସ କରିନପାରନ୍ତି । ଏହି ବଢଭ୍ତବ୍ୟ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
୭୦ତମ ଜନ୍ମଦିବସରେ ବିଶିଷ୍ଠ ବୈଜ୍ଞାନିକ ଓ ଦାର୍ଶନିକ ଆଇନ୍୍‌ଷ୍ଟାଇନ୍‌ କହିଥ୍‌ଲେ ! 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପରି ଅନ୍ୟକେନହି ସମସ୍ତ ଭାରତୀୟ ତାଙ୍କର ରକ୍ତ ଓ ମାଂସ ବୋଲି ଭାବି 
ନାହାନ୍ତି । ଏହା ଥୁଲା ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥଙ୍କ ବିଚାର । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଶେଷତ୍ଵ ସମସ୍ତ ପ୍ରଶ୍ନର ଉର୍୍ଧରେ । ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଏକ ଖୋଲା 
ବହି । ସେ ଭାରତର ପ୍ରତୀକ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପରି ଅନ୍ୟ କେହି ଭାରତୀୟଙ୍କର ଦୁଃଖ. 
ବେଦନା ଓ ଆମ୍ବାଭିମାନର ପ୍ରତିନିଧ୍୍‌ତ୍ଵ କରିନାହାନ୍ତି । ସରୋଜିନୀ ନାଇତୁ ହୁଏତ 
କହିପାରିଥାନ୍ତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ମଧ୍ୟରେ ରଖ୍ବାପାରି ବହୁ ବ୍ୟୟ କରିବାକୁ 
ହେଉଥଲା । କିନ୍ଧ କେହି କ'ଣ କେବେ କଳ୍ପନା କରି ପାରିବ ଯେ ଆଞ୍ଧ ଉପରକୁ 
ଲୁଗାପିନ୍ଧି ମଣିଷଟିଏ ବଙ୍କିଙ୍ଗହାମ ପ୍ୟାଲେସ୍‌ ମଧ୍ଯକୁ ପ୍ରବେଶ କରି ସାମ୍ବାଦିକମାନଙ୍କୁ 
କହିପାରିବ, ' 'ରଚାଙ୍କ ପାଖରେ ଦୁଇଜଣଙ୍କଠାରୁ ଅଧ୍କ ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା ପାରଁ ରହିଛି । 

ଇତିହାସରେ ଯେତେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ରହିଛନ୍ତି ବୋଧହୁଏ ଗାନ୍ଧି ସେମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରେଷ୍ଠତମ । ସେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟତାକୁ ସମ୍ପର୍୍ ଦୂର କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ହୋଇ 
ପାରିନଥ୍ଲେ କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମଧ୍ୟରେ ସେ ଅସ୍କଶ୍ୟତା ଉପରେ ଦାରୁଣ କୁଠାରଘାତ 
କରିଥ୍ଲେ । ଏକ ଉନ୍ନତ ମାନବିକ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଚେଷ୍ଟା ହିଁ ତାଙ୍କ 
ଅଫ୍ରରନ୍ତ ଶକ୍ତିର ଉତ୍ସ ହୋଇଥଲା । ଭାରତୀୟ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପରମ୍ପରା ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା, 
ବ୍ରଙ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, ନିଃସ୍ବାର୍ଥପରତା, ନିର୍ଭିକତା ଇତ୍ୟାଦି ତାଙ୍କର ଆଧାର ହୋଇଥଲା ! ସବୃଠାରୁ 
କଠିନ ରାଜନୈତିକ ସଂଘର୍ଷ ସମୟରେ ମଧ୍ଯ ସେ ନିରବରେ ଧ୍ଯାନ ହୋଇ ପାରୁଥ୍ଲେ 
ଓ ଏକାଗ୍ର ଚିତ୍ତ ଦ୍ଵାରା ସଫଳତା ପାଉଥୁ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ଏକକ ଯୋଦ୍ଧା ନଥଲେ କିମ୍ବା ଅନୁଢ଼ା ମାଟିରେ 
ମଞ୍ଜ ପକାଇ ନଥ୍‌ଲେ । ଗାନଛି ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ଓ ଆସିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ବାଧୀନତା 
ପାଇଁ ଅନେକ କ୍ଷେତ୍ର ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଥଲା ! ଅନେକ ସଂଗ୍ରାମ ଦେଶର ଟିଲିନ୍ନ ପ୍ଲାନରରେ 
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୬୬ ଞ୍ଷ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ଯାଇଥୂଲା । ୧୭୫୭ରେ ପଲାସୀ ଯୁବ, ୧୮୫୭ରେ ସିପାହୀ 
ବିଦ୍ରୋହ, ବଂଗରେ ସ୍ଵଦେଶୀ ଆନ୍ଦୋଳନ, ୧୯୨୮ ଖୁଦିରାମ ବୋଷ, ୧୯୧୬ 
ବାଘା ଯତୀନ, ୧୯୩୦ରେ ଭଗତ ସିଂ ପ୍ରଭୂତିଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ ସ୍ଵାଧୀନତା ଇତିହାସର 
ସୁଦୀର୍ଘ ପଥର ଅଂଶବିଶେଷ । ଶ୍ରମିକ ଶ୍ରେଣୀର ଏକ୍ୟବବ୍ଧ ଆନ୍ଦୋଳନ ଓ ସ୍ଵତଃସ୍ତର୍ର 
ସଂଗ୍ରାମ ସହିତ ଟ୍ରେଡ଼ ୟୁନିୟନର ଜନ୍ମ, ମିରଟ୍‌ ମାମଲା ( ୧୯୨୯ - ୩୪) ସହିତ 
ବିଶ୍ଵ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ୧୯୧୭ ସୋଭିଏତ୍ବର ବଲସେଭିକ୍‌ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଦୁଇଟି ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ, 
ଇତ୍ୟାଦିର କ୍ରମପରିଣାମରୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଜନ୍ମଲାଭ କଲା । 

ଭାରତୀୟ ଚେତନାରେ ମୁଶ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ହେଉଥ୍‌ବା ବ୍ୟାକୁଳତା ମଧ୍ଯରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଥୁଲା ଇନ୍ଧନ | ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ସହିତ ସାମାଜିକ 
ପୁନର୍ଗଠନର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଶତାଦ୍ଦୀ ଧରି ନିଦ୍ଵାରତ ଭାରତୀୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ଶର୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ କର୍ମ ପ୍ରବଣତା ଜାଗ୍ରତ କରିପାରି ଥ୍ଲେ । ଅନାସକ୍ତ କର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ 
ସେ ଖୋଚିଥ୍‌ଲେ ଭାରତର ସାମାଜିକ, ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୈତିକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
ଏବଂ ଭାରତର ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କରି ସଂଗ୍ରାମରେ ଅଂଶଗ୍ରହଣ 
କରିବାରେ ସଫଳ ହୋଇ ପାରିଥୂଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆନ୍ଦୋଳନର ତିନିଗୋଟି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ୧୯୨୦-୨୨, ୧୯୩୦- 
୩୨, ୧୯୪୨-୪୬ ମଧ୍ୟରେ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ, ସ୍ବଦେଶୀ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଓ 
ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ ଅନ୍ତଭୁଭ୍ତ । ତାଙ୍କର ଏହି ତିନି ପର୍ଯ୍ୟାୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ମାଧ୍ୟମରେ 
ସେ ଭାରତୀୟ ମାଟି, ପାଣି, ପବନ ଓ ମଣିଷ ସହିତ ଏକୀଭୂତ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ 
ନିଜେ କହିପାରିଥ୍‌ଲେ, ମୋ ଢୀବନ ହେଉଛି ମୋର ବାର” ଏବଂ ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି 
ଇ.ଏମ୍‌.ଏସ୍‌.ନମ୍ପଦିପଦ କହିଥ୍‌ଲେ, ˆ 'ଗାନ୍ଧିବାଦୀଠାରୁ ଗାନ୍ଧି ବଡ଼” । 

ଗାନ୍ଧି ନିଜେ ମଧ୍ଯ କହିଥ୍‌ଲେ ° ଗାନ୍ଧିବାଦଂ ? ବୋଲି କିଛି ନାହିଁ। ମୋ ପରେ 
ମୁଁ କୌଣସି ସଂପ୍ରଦାୟ ଛାଡ଼ିଯିବାକୁ ଚାହୁଁନାହିଁ । କେବଳ ମୋ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ଅତି ସାଧାରଣ 
ଭାବରେ ବାହ୍ୟ ସତ୍ୟକୁ ଜୀବନ ଓ ସମସ୍ୟା ଉପରେ ପକାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛି ।” 
ସେ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଯାହା କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ ଏଇଠି 
ବର୍ଭମାନ କରିବା କଥା, ତାହା ହିଁ କରୁଥ୍‌ଲେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଚିରନ୍ତନ ସତ୍ୟ ଭାବରେ 
ଯାହା ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥୂଲେ, ତାକୁ ନିଜ ଢ଼ଙ୍ଗରେ ବ୍ୟବହାର କରୁଥ୍ବାରୁ ଏହାର 
ଗୁରୁତ୍ଵ ବ୍ରଦ୍ଧି ପାଉଥୁଲା । ଚତୁଃପାର୍ଶ୍ଵରେ ଘେରି ରହିଥ୍ବା ସଦିଗ୍ଧତତା ମଧ୍ୟରେ ଗୋଟିଏ 
ଗୋଟିଏ ପଦକ୍ଷେପ ନେବାକୁ ସେ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥ୍‌ଲେ | 

ହୁଏତ କୁହାଯାଇପାରେ ଯେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନର ଶେଷ ଅବସ୍ଥା ଥୁଲା 
ଅସ୍ପଷ୍ବ । ଏପରିକି ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜେ ମଧ୍ଯ କହିଥ୍‌ଲେ, “ସେ ସତ୍ୟର ମାର୍ଗ ପ୍ରଦର୍ଶନ 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ଭାରତ ଞ ୬୭ 


କରି ପାରିବେ, କିନ୍ତୁ ସତ୍ୟ ନୁହେଁ ।” ? ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବୃଵ୍ଧିବାଦୀ ନଥୁଲେ । ଭାରତୀୟ 
ଜାତୀୟ ଆନ୍ଦୋଳନର ବହୁ ଅନ୍ୟ ଅନେକ ନେତା ଅଧକ ବୁଦ୍ଧି ସମ୍ପନ୍ନ ଓ ଜ୍ଞାନ ସମ୍ପନ୍ନ 
ଥୁଲେ ! ନେହେରୁ, ଟାଗୋର ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଯେପରି ଭାବରେ ସମଗ୍ର ଏସିଆ 
ମହାଦେଶର ସଭ୍ୟତା, ସଂସ୍କ୍ରତି ସଂପର୍କରେ ଧାରଣା ରଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଆଦୌ ସେଥ୍ପ୍ରତି ନଥୁଲା । ଶାନ୍ତିର ଏହି ଦୂତ ମାନବିକ ସଂପର୍କରେ ବ୍ୟାପକ 
ପରିବର୍ରନ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରୁଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ, ସେଥ୍‌ରେ ସେ ଅତ୍ୟଧ୍‌କ ରକ୍ଷଣଶୀଳ 
ସାବଧାନତା ଅବଲମ୍ବନ କରୁଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ କୌଣସି ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଓ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ରାଜନୈତିକ ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରି 
ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ଟଲଷ୍ଟୟ, ଥ୍ରୋ ଓ ରସ୍ତିନନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ 
ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତନକୁ କେତେକ ବ୍ରିଟିଶ ଉଦାରବାଦୀ ପରମ୍ପରା ବୋଲି 
ମତପୋଷଣ କରନ୍ତି । ଉଦାହରଣ ସ୍ଵରୂପ ସେ ଅସ୍କୃଶ୍ୟତାକୁ ମୂଳଠାରୁ ଶାଖା ପ୍ରଶାଖା 
ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବିନିଷ୍ଠ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥିଲେ ମଧ୍ଯ ବର୍ଣ୍ଣାଶ୍ରମରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ 
ରଖ୍ଥୁଲେ ! 

ଗାନ୍ଧି ଚିନ୍ତନରେ ଗୋଟିଏ କଥା ସ୍ପଷ୍ଠ ଥୁଲା ଯେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମୂଲ୍ୟବୋଧ 
ସ୍ଵଚ୍ଥାକରଣକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ! ଏହି ବ୍ୟ୍ତିଗତ ସଂସ୍କାର ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ 
କରେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜ ଆଶ୍ରମରେ ନିଜେ କଠିନ ପରିଶ୍ରମ କରିବା ସହିତ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଏହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ନିୟୋଜିତ କରୁଥ୍‌ଲେ । କର୍ମ ଉପରେ ଅଗାଧ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ ହାତ 
ସାହାଯ୍ୟରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ବେଶୀ ପସନ୍ଦ କରୁଥ୍‌ଲେ । ମାନସିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ 
କର୍ମକୁ ଭଲ ପାଇବା ଓ ଭଲ ପାଇ କର୍ମକରିବା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆତ୍ମ-ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ 
ଥଲା । ଏହା ବୋଧହୁଏ ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ଅନ୍ଯ ଏକ ସାମାଜିକ ବିଚାର । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାରର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଯେ ସେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣରାବେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ପ୍ରଚେଷ୍ଟା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥ୍‌ଲେ । କାରଣ ତାଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ଥ୍ଲା ଯେ ଯଦି ବ୍ୟକ୍ତି 
ନିଜର ଚେଷ୍ଟାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣତା ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ, ତେବେ ବାହ୍ୟ ସାମାଜିକ ପ୍ରକ୍ରିୟାର 
ବିଶେଷ କୌଣସି ଗୁରୁତ୍ଵ ନାହିଁ । ସେ ନିଜକୁ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ଉତ୍ତମ ସାମ୍ୟବାଦୀ ବା 
କମ୍ୟୁନିଷ୍ଟ ବୋଲି କହୁଥ୍ଲେ ! ନିଜକୁ ଯେଉଁମାନେ ସାମ୍ୟବାଦୀ ଓ କମ୍ୟୁନିଷ୍ଠ ତାଙ୍କଠାରୁ 
ସେ ଅଧ୍କ ଉନ୍ନତ କହି ସେ ସେମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍ଲେ । ସେମାନଙ୍କର 
ଏହି ଲକ୍ଷ୍ଯ ପୂରଣର ମାଧ୍ଯମ ଓ ପ୍ରୟୋଗକୁ ଗ୍ରହଣ ନକରି ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ସ୍ଵଚ୍ଥାକରଣ 
ମାଧ୍ୟମରେ, ପ୍ରେମ ଓ ମାନବିକ ଏକତ୍ଵ ଦ୍ଵାରା ସାମାଜିକ ପରିବରନ ହେବାକୁ 
ଚାହୁଁଥ୍ଲେ | ଗାନ୍ଧି ଚିନ୍ତନର ଏହି ବିଚାରକୁ ନେହେରୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରି 
ପାରୁନଥ୍ଲେ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, ˆ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସହିତ ବହୁବର୍ଷର ସଂପର୍କ ସଦ୍ତେ, ମୁଁ 
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୬୮ ଆ ଗ୍ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ମାନସିକ ଭାବରେ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ଏହା ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ ବୁଝିପାରୁନାହିଁ । 
ମୋର ନିଜର ମଧ୍ଯ ସନ୍ଦେହ ଯେ ସେ ଏହାକୁ ଠିକ୍‌ ବୁଝିଛନ୍ତି କି ନାହିଁ । ସେ କହନ୍ତି 
ଯେ ଗୌଟିଏ ପଦକ୍ଷେପ ମୋ ପାଇଁ ଯଥେଷ୍ଟ କିନ୍ଧ ସେ ଭବିଷ୍ୟତକୁ ଆଖ୍‌ ଗନାଇ 
ଦେଖ୍ବାକୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ କିମ୍ପା ପରିଶେଷରେ କଂଣ ଘଟିବ, ତାହା ତାଙ୍କ ନିକଟରେ 
ପରିଷ୍କାର ନୁହେଁ । ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ପ୍ରତି ଜଗରୁକ ରୁହ, ଲକ୍ଷ୍ୟ ନିଜ ଦାୟିତ୍ଵ ନିଜେ ନେବ, 
ଏହାକୁ ବାରମ୍ବାର କହିବାରେ ସେ ଆଦୌ କ୍ଲାନ୍ତି ଅନୁଭବ କରି ନାହାନ୍ତି । ନିଜର 
ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଜୀବନରେ ଉତ୍ତମ ହୁଅ ଏବଂ ଅନ୍ୟ ସବୁ ତୁମକୁ ଅନୁଧାବନ କରିବ | ଏହା 
ଏକ ରାଜନୈତିକ କିମ୍ବା ବୈଜ୍ଞାନିକ ଦ୍ରଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଏପରିକି ନୈତିକ ଦୃଷ୍ଟିକୋଣ 
ମଧ୍ଯ ନୁହେଁ । ଏହା କେବଳ ସଙ୍କୁଚିତ ନୈତିକତା ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁ ବହୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ । 
‘ଉତ୍ତମ? କ'ଣ ? ଏହା କ'ଣ କେବଳ ଏକ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ବା ସାମାଜିକ ଘଟଣା ? ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ବାରମ୍ବାର ଚରିତ୍ର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ବୌବିକ ତାଲିମ ଓ ବିକାଶ 
ପ୍ରତି ଖୁବ କମ୍‌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ଚରିତ୍ରହୀନ ବୌବିକତା ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ଭୟଙ୍କର 
କିନ୍ଧ ବୌବିକତା ନଥାଇ ଚରିତ୍ରର ଅର୍ଥ କ”ଣ ? କିପରି ଭାବରେ ଚରିତ୍ରର ବିକାଶ 
ହୁଏ ? ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ମଧ୍ୟଯୁଗୀୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ସନ୍ରମାନଙ୍କ ସହିତ ତୁଳନା କରାଯାଏ ଏବଂ 
ଯାହା ସେ କୁହନ୍ତି, ତାହା ସେମାନଙ୍କ କଥା ସହିତ ଖାପ କରିଯାଏ । କିନ୍ତୁ ଆଧୁନିକ 
ମନସ୍ତାତ୍ବିକ ଅନୁଭୂତି ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟଧାରା ସହିତ, ଏହା ଆଦୌ ଖାପ ଖାଏ ନାହିଁ ।” 
ମାନବ ସମାଜର ସ୍ଥାୟିତ୍ଵ ଓ ବିକାଶ ପାଇଁ ଅହିଂସାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ବରଁମାନ ପରମାଣୁ ଯୁଗରେ ଏକ ଦୃରୁହ ବ୍ୟାପାର । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନ ହିଁ ବାର୍ରା 
ବୋଲି ଯାହା ସେ କହିଥ୍‌ଲେ ତାହା ବେଶୀ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ତାଙ୍କର ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଉପଦେଶ 
ମାନଙ୍କଠାରୁ । ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କ ସହିତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଏକାମୁତା, ସାଧାରଣ କାର୍ଯ୍ୟପାଇଁ ଅନବରତ ସେବାଭାବ, ଅଦମ୍ୟ ସାହାସ ଓ 
ନିରବଚ୍ଛିନ୍ନ ତ୍ୟାଗ । ଏହିପରି ଏକ ଜୀବନ ହେତୁ ତାଙ୍କ ବ୍ୟନ୍ତିତ୍ଵ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଉତ୍ଜ୍ଳଚ । 
ବୋଧହୁଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଏପରି ଉଦାହରଣ ବିରଳ ! ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ କୁହାଯାଇପାରିବ 
ଭାରତର ଅତୀତ ଓ ବରଁମାନର ଯୋଗସୃତ୍ରର ମୁଖ୍ୟ ସୂତ୍ରଧର ଗାନ୍ଧିଜୀ । 


00 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଉପରେ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଉପରେ ବହୁ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ ସ୍ପଷ୍ଟ ଅନୁଭୂତ ହେଉଥ୍‌ଲେ ହେଁ, 
ଏହାର ମୂଳପିଣ୍ଡ ଭାବେ ପ୍ରାଚୀନ ହିନ୍ଦୁ ପରମ୍ପରାକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ସେ ବାଲ୍ୟକାଳରୁ 
ରକ୍ଷଣଶୀଳ ହିନ୍ଦୁ ପରିବାରର ଧର୍ମ ଓ ଉପାସନା ମଧ୍ଯ ଦେଇ ବଡ଼ିଥ୍ବା ବେଳେ ଗୀତା 
ଓ ରାମାୟଣ ସହିତ ବୈଷ୍ଣବ ଓ ଜୈନ ସାହିତ୍ୟ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହା ତାଙ୍କର 
ଧର୍ମ ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁରକ୍ତି ଓ ଅତୁଟ ଆନୁଗତ୍ୟ ସହିତ ସୃକ୍ଷ୍ ଧାର୍ମିକ ଦ୍ୃଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ 
ଦୟାର୍ଦ ମନୋଭାବ ଆଣି ଦେଇଥ୍‌ଲା । 

ସେ ଯିଶୁତ୍ରୀଷ୍ଟଙ୍କ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଯିଶୁଙ୍କ ବାଣୀରୁ ବହୁ କଥାକୁ 
ନିଢ଼ ବିଚାରଧାରା ସହିତ ସାମିଲ କରିଥୁଲେ । 'ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ରାଜ୍ୟ ତୁମ ନିଜ ହୃଦୟ 
ଭିତରେ ରହିଛି, ଖ୍ୀଷ୍ଟଧର୍ମର ଏହି ଅଭିନବ ବିଚାରକୁ ସେ ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ଠାରୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍ଲେ । ଗାନ୍ଧି ଆମେରିକୀୟ ଚିନ୍ତାନାୟକ “ ଥୁରୋ” କ୍ର ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋନନ 
ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏହାକୁ ସାମାଜିକ ଓ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ ସମସ୍ୟା 
ସମାଧାନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାର ପାରିବ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ କରିଥଲେ । ସେ ଇସ୍ଲାମ, 
ଜୋରାଷ୍ଟରିଆନ୍ନ ଇତ୍ୟାଦି ବିଷୟରେ ଜାଣି ଏହାକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ଓ ବାହ୍ୟକ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷା ନିରୀକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭଶ୍ଵର ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରଥମତଃ ସେ ଥୁଲେ ବୈଷ୍ଣବ 
ପରିବାରର । ଜଣେ ନିଷ୍ଠାପର ଶଶ୍ବର ବିଶ୍ଵାସୀ ନିକଟରେ ସଗୁଣ ଓ ନିର୍ଗୁଣ ପ୍ରଭେଦର 
କୌଣସି ଭେଦ ନଥାଏ । ଭଶ୍ଵର କେବଳ ତର୍କ ବା ବୌବିକ ଜିଜ୍ଞାସା ନହୋଇ ଏହା 
ଶକ୍ତି ଓ ସାନ୍ଧୁନା ପ୍ରତି ଅଭିପ୍ରେତ । ଯାହାର ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ସେ 
ସଂସାରରେ ଶାନ୍ତିରେ ରହିପାରେ । କେବଳ ବୁବ୍ଧିକୁ ତୁଷ୍ଠ କରୁଥ୍ବା ଭଶ୍ଵର, ରଶ୍ବର 
ନୁହଁନ୍ତି । ରଶ୍ଵର ହୃଦୟର ଅଧୀଶ୍ଵବର ହୋଇ ମଣିଷକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରୁଥ୍ବା ଦରକାର ! 
ଏହା ସେତିକିବେଳେ ସମ୍ଭବ, ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ସହିତ ମନୁଷ୍ୟର ସଂପର୍କ ବଢେ 
ଏବଂ ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ବ୍ଯକ୍ତି ବା ମନୁଷ୍ୟ ଭାବେ ଦେଖାଯାଏ । ମୂଳରୁ ଗାନ୍ଧି ବୈଷ୍ଣବମତ 
ସହିତ ପରିଚିତ ଥ୍ବା ହେତୁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଣଶ୍ବରରେ ବିଶ୍ଵାସ ରଖୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
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୭୦ ଞଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ବାଇବେଲ୍‌ ଓ କୋରାନ୍‌ ଅଧ୍ୟୟନ ତାଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ ଦୃଢୀଭୂତ କରିଥଲା । ଏ 
ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ପିଲାଦିନ କଥାର ଉଦାହରଣ ଦେଉଥ୍‌ଲେ। ସେ 
କହିଥୂଲେ, “ମୋର ପିଲାଦିନରୁ ମୋତେ ହିନ୍ଦୁ ଶାସ୍ତ୍ରର ହଜାର ହଜାର ଇଶ୍ଵରଙ୍କ 
ନାମ ନେବାକୁ ଶିଖାଯାଇଥୂଲା | ଏହି ଏକହଜାର ନାମ ମଧ୍ଯ ପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ନୁହେଁ । ଆମେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରୁ ଏବଂ ମୁଁ ଭାବେ ଯେ, ଏହା ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟ-ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅନେକ ନାମ, 
ଯେପରି ଅନେକ ଜୀବ ଏବଂ ସେଥ୍ପାଇଁ ଆମେ କହୁ ଇଶ୍ଵର ନାମହୀନ । ଯେହେତୁ 
ତାଙ୍କର ଅନେକ ଆକାର, ଆମେ କହୁ ଆକାରହୀନ ଅର୍ଥାତ ନିରାକାର । ସେ ଯେହେତୁ 
ଆମକୁ ବହୁ ମୁଖରେ କଥାବାର୍ରା କରନ୍ତି, ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଅବାକ୍‌ ବା ମୌନ ବୋଲି 
କହୁ । ଯଦି ମଣିଷର ଜିହ୍ବା ତାଙ୍କର ସବୁକଥା ବର୍ଣ୍ଣନା କରି କହିପାରିବ, ମୁଁ ତେବେ 
ଶେଷ ନିଷ୍ଠରିରେ ପହଞ୍ଚି କହିପାରିବି ଯେ, ମୋ ପାଇଁ ରଶ୍ଵର ସତ୍ଯ ଅଟନ୍ତି ।” 

ଗାନ୍ଧି ଭଶ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ୟ କହିବା ବେଳେ ନାସ୍ତିକମାନେ ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ 
ମଧ୍ଯ ଅସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଆଦୌ କୁଣ୍ଠିତ ହୋର ନାହାନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କର ନିଜ 
ଦୃଶ୍ଚିକୋଣରୁ ସେମାନେ ହିଁ ଠିକ୍‌ । ଏହିପରି ଏକ ଯୁକ୍ତି ଦର୍ଶାଯାଇ ପାରୁଥ୍ବା ହେତୁ 
ଗାନ୍ଧି, ରଶ୍ଵର ହିଁ ସତ୍ୟ ବୋଲି ନକହି” “ସତ୍ୟ ହିଁ ରଶ୍ଵର ବୋଲି କହିବା' ଅଧ୍କ 
ଯୁଭ୍ତିଯୁନ୍ତ ହେବ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ସତ୍ୟ ହିଁ ଭଶ୍ଵର : ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ତି, ' 'ରଶ୍ବର ଅବଶ୍ୟ ସତ୍ୟ, ମାତ୍ର ଭଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଆହୁରି ଅନେକ କିଛି ବୋଲି ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇ ପାରିବ । ସେହି କାରଣରୁ ହିଁ ମୁଁ ସତ୍ୟ 
ହିଁ ରଶ୍ଵର ବୋଲି କହୁଛି । କେବଳ ମନେ ରଖ୍ବାକୁ ହେବ, ସତ୍ୟ ଆମେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରୁଥ୍ବା ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ଆଦୌ ଏକ ଅନ୍ୟତମ ଗୁଣ ନୁହେଁ । ସତ୍ୟ ହେଉଛି 
ରଶ୍ଵରଙ୍କର ଜୀବନ୍ତ ଅବତାର, ଏହା ହିଁ ଏକମାତ୍ର ପ୍ରାଣସ୍ଵରୂପ ।”? ଗାନ୍ଧିଜୀ ସତ୍ଯ 
ହିଁ ରଶ୍ଵର ବୋଲି କହିବା ମୂଳରେ ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ ରହିଛି । ଏହାର ପ୍ରଥମ କାରଣଟି 
ହେଉଛି ଯେ, ସତ୍ୟ ଶବ୍ଦଟି ଭଶ୍ଵର ଶବ୍ଦଠାରୁ ସେତେ ଅସ୍ପଷ୍ଟ ନୁହେଁ । କାରଣ ରଶ୍ଵର' 
କହିଲେ ସମସ୍ତେ ଏକାକଥା ବୁଝନ୍ତି ନାହିଁ । ଲଶ୍ଵର ଅଛନ୍ତି କି ନାହାନ୍ତି ଏ ନେଇ ବିବାଦ 
ବା ତର୍କ ଉପୁଜିପାରେ । ଯୁକ୍ତି ବା ତର୍କ ବଳରେ 'ଭଶ୍ଵରଂଙ୍କ ସ୍ଥିତି ପ୍ରତି ଦୁନ୍ଦ୍ର ଦେଖାଦେବା 
ବେଳେ “ସତ୍ୟକୁ କେହି ଅସ୍ଵୀକାର କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଯେଉଁମାନେ ଆଦୌ ରଶ୍ଵର 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ନାହିଁ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ‘ସତ୍ୟଂକୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବେ । କାରଣ ସତ୍ୟ 
ସାର୍ବଜନୀନ ଓ ସର୍ବବ୍ୟାପକ |! ତେବେ ସତ୍ୟ କ'ଣ ? ଏହା ଏକ କଠିନ ପ୍ରଶ୍ନ ନିଶ୍ଚୟ । 
ତର୍କ ଅନୁସାରେ ବିଚାର କଲେ ସତ୍ୟ ହେଉଛି ନ୍ୟାୟ ପାଇବାର ଗୁଣ, କିନ୍ତ ଦର୍ଶନ 
ଶାସ୍ତ୍ର ଅନୁସାରେ ଏହା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଭାବେ ବିଚାର କରାଯାଏ । ଏହାକୁ ଉତ୍ତମ ଜ୍ଞାନ 
ବୋଲି କୁହାଯାଏ । ଯେଉଁ ଉର୍ମ ଜ୍ଞାନ ଦ୍ଵାରା ନିଜ୍ଚ ସ୍ଵରୂପର ବାସ୍ତବତାକୁ ଜାଣିହୁଏ । 
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ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଉପରେ ଚିନ୍ତାର ପ୍ରଭାବ ଞ୍ଚ ୭୧ 


ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ତି, ' ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ବୃକ୍ଷ ସଦୃଶ, ଯାହାକୁ କି ତୁମେ 
ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍କ ଯତ୍ଵରେ ପାନୁଥ୍‌୍ବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ତାହା ତୁମକୁ ଅଧ୍କରୁ ଅଧ୍କ ଫଳ 
ପ୍ରଦାନ କରିବାରେ ଲାଗିଥ୍ବ । ସତ୍ୟର ଖଣିଟି ଭିତରେ ପ୍ରବେଶ କରି ଆମେ ଯେତେ 
ଅଧ୍କ ଗଉୀରକୁ ଯାଇପାରିବା, ସେଠାରେ ପୋତା ହୋଇ ରହିଥ୍ବା ଭଲ ଗୁଡ଼ିକର 
ଆବିଷ୍କାର ଆମଲାଗି ସେତେ ଅଧକ ପ୍ରଭାବଯୁକ୍ତ ହେବାର ଲାଗିଥ୍ବ ଏବଂ ସେବାର 
ଆହୁରି କେତେ କେତେ ଅବସର ଉନ୍ମୋଚିତ ହୋଇ ଯାଉଥ୍‌ବ ।” 

“ସତ୍ୟ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ହୃଦୟରେ ଅବସ୍ଥିତ ରହିଛି ଏବଂ ଆମକୁ 
ସେହିଠାରେ ହିଁ ତାହାର ସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ ଏବଂ ସତ୍ୟ ଆମଲାଗି ଯେପରି 
ଦୃଶ୍ୟମାନ ହେବ, ସେହି ଅନୁସାରେ ପରିଚାଳିତ ହେବାକୁ ହେବ ।!” ତେଣୁ ଗାନିଜୀ, 
“ସତ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ମୁଁ ଆଉ କାହାର ଉପାସନା କରେନାହିଁ ଏବଂ ସତ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ଆଉ 
କାହାରି ଶୃଙ୍ଖଳାକୁ ମାନେ ନାହିଁ? ବୋଲି କହିବା ସହିତ ‘ସତ୍ୟ ବ୍ୟତୀତ ମୁଁ ଉପାସନା 
କରୁଥ୍ବା ଆଉ କୌଣସି ରଶ୍ଵର ନାହାନ୍ତି” କହିବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ଉଦାରଭାବ 
ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟିଛି ଏବଂ ନିଷ୍ଠାର ସହ ତାଙ୍କର ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁଗ୍ରହ ଓ ପ୍ରେମ ଯୋଗୁଁ 
ସେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ଠାରୁ ଧାର୍ମିକ ଓ ଅଧାର୍ମିକ ସମସ୍ତଙ୍କର ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଛନ୍ତି । 
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ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ରାଜନୈତିକ ନୈତିକତା 


ଯଦି ଗାନ୍ଧିଜୀ ବଞ୍ଥାନେ, ତେବେ ବରଁମାନର ସାମଗ୍ରିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧହୀନତା ଓ ଚାରିତ୍ରିକ 
ନ୍ୟୁନତା ସଂପର୍କରେ କ'ଣ ବିଚାର କରିଥାନ୍ତେ ? ସେ କିପରି ଭାବରେ ଦେଶରେ 
ଦେଖାଦେରଥ୍‌ବା ଦୁର୍ନୀତି ଓ ରାଜନୀତିରେ ଅପରାଧ୍କରଣକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥାନ୍ତେ ? 
ଦେଶରେ ବଢ଼ୁଥ୍‌ବା ସାମ୍ପଦାୟିକତା ଓ ଜାତିବାଦକୁ ମୁକାବିଲା କରିବାକୁ କ'ଣ ତାଙ୍କର 
ମତ ହୋଇଥାନ୍ତା ? 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତରେ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ଲୋକମାନଙ୍କ ଜୀବନର ସର୍ବବିଧ 
ଉନ୍ନତିର ମାର୍ଗ । ବୋଧହୁଏ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ବିଶ୍ଵର କେତେକ ବିଶିଷ୍ଠ ଚିନ୍ତାନାୟକ 
ଆରନଲଡ଼ ଟୟନବି, ଜେ.ବି,ପ୍ରିଷ୍ଠଲେ, ତବୁ୍‌୍ୟ.ତବୁଯ.ରଷ୍ଟୋ, ଜନ୍‌ ଜେନେଥ୍‌ 
ଗାଲବ୍ରେଥ ଓ ଗୁନାର ମାର୍ଡ଼ଲ ଇତ୍ୟାଦି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଓ ଭାବନାକୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରିଛନ୍ତି । କାରଣ ଗାନ୍ଧିଜୀ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତା ମାଧ୍ୟମରେ ଲୋକମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି 
ହେବା କହିବା ବେଳେ ଦେଶ ଇଟା, ସିମେଣ୍ଟ ବା ଉତ୍ପାଦନ ଉପରେ ଗଢା ନହୋଇ, 
ଗଢ଼ାହୁଏ ଲୋକମାନଙ୍କର “ଗୁଣ” ଓ 'ଚରିତ୍ର' ବଳରେ ଏକଥା ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ଆମର 
ଜାତୀୟ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ବୋଧହୁଏ ତାହାହିଁ ତାଙ୍କ ନିଜ 
ପୁତ୍ରମାନଙ୍କୁ କ୍ଷମତାରେ ବସାଇବାରୁ ବଂଚିତ କରିଛି । କ୍ଷମତାର ଉଚ୍ଚପଦବୀରେ ଅଧ୍ଵ୍ଠିତ 
ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ପାଉଥ୍‌ବା ସୁବିଧା ସୁଯୋଗର ଅପବ୍ୟବହାର ତାଙ୍କର ପୁଅଝିଅମାନେ 
କରନ୍ଧୁ ଓ ସେହି ସୁବିଧା ସୁଯୋଗକୁ ଭୋଗ କରନ୍ତୁ, ଏକଥା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହିଁ ନାହାନ୍ତି ! 

କିନ୍ତୁ ବରରମାନ ଦେଶରେ କଣ ଘଟୁଛି ? ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ 
ପାରିବାରିକ ଓ ସୁବିଧାଭୋଗୀଙ୍କ ହାତମୁଠାକୁ ଚାଲିଯାଇଛି । ସମଗ୍ର ରାଷ୍ଟ୍ର ଓ ସରକାରୀ 
ବ୍ୟବସ୍ଥା ଦୁର୍ନୀତିଗ୍ରସ୍ତ ହୋଇ ପଡ଼ିଛି । ସମସ୍ତ ରାଜନୈତିକ ଅନୁଷ୍ଠାନଗୁଡ଼ିକ କେବଳ 
କ୍ଷମତାର କେନ୍ଦ୍ର ହୋଇ ଅଧକ ସମ୍ପରିର ମାଲିକ ହେବାର ମାଧ୍ୟମ ହୋଇଛି । ମଣିଷ 
ସଦାସର୍ବଦା କ୍ଷମତା ଚାହିଁଛି । ଅର୍ଥବଳ ତାକୁ ସେହି କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରୁଛି । କ୍ଷମତାରେ 
ଥ୍ବା ମଣିଷ ସମ୍ମାନ ପାଉଛି । ମଲା ପରେ ମଧ୍ଯ ସେ ସେହି ସମ୍ମାନକୁ ଭୋଗ କରୁଛି । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜାଣିଥୁଲେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର ମୌଳିକ ଚରିତ୍ର କ୍ଷମତାର ପାଇବାକୁ ଧାଇଁବା 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ରାଜନୈତିକ ନୈତିକତା ଞ ୭୩ 


ଏବଂ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସେ ଅନୁଭବ କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ କ୍ଷମତା ସୃଷ୍ଟି 
କରେ ଏବଂ ବ୍ୟକ୍ତିର ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵକୁ ବିକଶିତ କରିବା ସହିତ ସାମୂହିକ ସୁରକ୍ଷାର ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭାବନା 
ରଖେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ତେଣୁ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନରେ ସନ୍ନ୍ୟାସୀ ଜୀବନର ଆଦର୍ଶକୁ ରଖ୍ବା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ବାରମ୍ବାର କହୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ଜୀବନର ଗଭୀରତା ଠାରୁ 
ରାଜନୀତିକୁ ଅଲଗା କରି ହେବନାହିଁ । ସେ ନିଜ ଜୀବନରେ ଧର୍ମ ଓ ରାଜନୀତିର ସମ୍ମିଶ୍ରଣ 
କରିବାର ପ୍ରଯତ୍ନ କରିଥଲେ । ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ ଭାବରେ ଦାରିଦ୍ର୍ୟବରଣ କରିବା ରାଜନୈତିକ 
ନେତାମାନଙ୍କର ଆଭିମୁଖ୍ୟ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ସେ କେବଳ ମତ ଦେଇ ନଥ୍‌ଲେ, ନିଜେ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥଲେ । 

ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍୍‌ଲେ ଯେ ପ୍ରକୃତ କ୍ଷମତା ଲୋକଙ୍କ ପାଖରେ ରହିଛି, 
ସରକାରର ନାହିଁ କିମ୍ବା ନିର୍ବାଚିତ ପ୍ରତିନିଧ୍ମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ନାହିଁ । କ୍ଷମତାକୁ ସେ ଦୁଇ 
ପ୍ରକାର ଦ୍ରଷ୍ତିକୋଣରୁ ଦେଖ୍‌ କହିଥ୍ଲେ ଗୋଟିଏ କ୍ଷମତା ଆସେ ଦଶ୍ଡ ପାଇବା ଭୟରୁ ଏବଂ 
ଅନ୍ୟଟି ପ୍ରେମରୁ । 

ତେଣୁ ସେ ରାଜନୀତିର ପରିଷ୍ଠତୀକରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥୂଲେ । 
କାରଣ ସେ ଜାଣିଥ୍ଲେ ରାଜନୀତି ନୈତିକତା ନ୍ୟାୟ ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ପ୍ରୟୋଗ ମଧ୍ଯ 
ନୁହେଁ । 

ଯାହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାବିଥ୍ଲେ, ତାହା ବରରଁମାନ ଭାରତୀୟ ରାଜନୀତିରେ ଘଟୁଛି । 
ଦୁର୍ନୀତି, ଅପରାଧ୍କରଣ, ପ୍ରିୟାପ୍ରୀତି, ସୁବିଧାଭୋଗୀ ଇତ୍ୟାଦି ବଢ଼ି ଚାଲିବା ଫଳରେ 
ରାଜନୈତିକ ହିଂସା ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହା ଆମ ସାମାଜ୍ଚିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାର 
ଅବକ୍ଷୟର ସୂଚନା ଦେଉଛି । ଏଥ୍‌ପାଇଁ ଲୋକମାନେ ଅ୍ଥାତ୍ଵ ସାଧାରଣ ଜନତା 
ସେମାନଙ୍କ ହାତରେ ଥ୍ବା କ୍ଷମତା ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହେବାର ଅଛି ଏବଂ ଏହାକୁ 
ସକାରମ୍କ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସାମାଜିକ ଲାଭ ପାଇବାର ଅଛି । ରାଷ୍ଟ୍ର ଯଦି ନିଜର 
ରାଷ୍ଟ୍ରଶର୍ତିକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ଅନ୍ୟାୟ ଆଇନକୁ ଲଦି ଦେବାକୁ ଚାହୁଁଛି, ତେବେ ତାହା 
ପ୍ରତିରୋଧ ଓ ମୁକାବିଲା କରିବାର ଏକମାତ୍ର ବାଟ ହ୍ରେଉଛି ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରତିରୋଧ । ଏହା ନିଷ୍ଠେଶଷିତ କରୁଥ୍ବା ଶାସକମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇ ନୈତିକ 
ଦ୍ଷ୍ତିରୁ ସେମାନଙ୍କୁ ନ୍ୟୁନ କରିଦେବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେବ । 

ଏହିପରି ଭାବରେ ରାଜନୈତିକ କ୍ଷମତାର ପରିଷ୍ଠତୀକରଣ ହୋଇପାରିବ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏ ବିଚାର ବର୍ରମାନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା କଷ୍ଟସାଧ୍ୟ ! 

ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ ସ୍ଵଳ୍ଛତା, ସୁ ଗଣତାନ୍ତିକ ନିୟମ, ଚରିତ୍ରଗଠନ ଏବଂ 
ମୌଳିକ ମୃୂଲ୍ୟବୋଧ ଭପରେ ଆଦୌ ଏଯାଏ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇନି ବା କିଛି 
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୭୪ ଜ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କରାହୋଇନି । ଅପରପକ୍ଷରେ ଏହାର ଠିକ୍‌ ଓଲଟା ହେଉଛି ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବାଟରେ 
ଚାଲିବାକୁ କୌଣସି ରାଜନୈତିକ ନେତା ଇଛ୍ଛା କରୁନାହାନଚି କାରଣ ସେମାନଙ୍କ ମତରେ 
ସମୟ ବଦଳି ଯାଇଛି । ଲୋକମାନେ ସଚେତନ ହେଲେଣି । ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ 
ଜାଗରୁକତା ଆସିଲାଣି ! ସେମାନେ ଅବଶ୍ୟ ଏଯାଏ ରୋକଠୋକ ଭାବରେ କହି ନାହାନ୍ତି 
କିନ୍ତ ସେମାନେ ଯେ ନେତାମାନଙ୍କୁ ନିଜ ନିକିତିରେ ତଉଲୁ ନାହାନ୍ତି, ତାହା କହିଲେ ଭୁଲ 
ହେବ । 

ସର୍ବପଲ୍ଲ ରାଧୀକୃଷ୍ଣନ୍‌ ଗାନ୍ଧୀଂ କଥାମୃତ ବହିର ଭୂମିକାରେ ଲେଖ୍ଛନ୍ତି, ‘ମଣିଷ 
ଇତିହାସରେ ଗାନ୍ଧି ହିଁ ପ୍ରଥମେ ଅହିଂସା ନୀତିକୁ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସ୍ତରରୁ ସାମାଜିକ ଓ 
ରାଜନୈତିକ ସ୍ତରକୁ ପ୍ରସାରିତ କଲେ ! ଅହିଂସାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏବଂ 
ତାର ଦୃଢ଼ତାକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସେ ରାଜନୀତିରେ ପ୍ରବେଶ କରିଥୁଲେ ।!” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, ' କେହି କେହି ବନ୍ଧୁ ମୋତେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ରାଜନୀତି ଓ 
ପାର୍ଥ୍ବ ବ୍ୟାପାରମାନଙ୍କରେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର ସ୍ଥାନ ନାହିଁ । ମୁଁ ସେଥ୍‌ରେ ଏକମତ 
ନୁହେଁ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମୁକ୍ତି ପାଇଁ ଗୋଟିଏ ସାଧନା ହିସାବରେ ସେ ସବୁ ମୋର କୌଣସି 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲାଗିବନାହିଁ । ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନରେ ସେ ସବୁର ପ୍ରବେଶ ଓ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଇବାର ପରୀକ୍ଷା ମୁଁ ବରାବର କରି ଆସିଛି ।' 

‘ମୋ ମତରେ ଧର୍ମବିହୀନ ରାଜନୀତି ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଅପରିଷ୍କାର | ତାହା 
ସର୍ବଦା ଆଦ୍ୟ ରାଜନୀତି ଦେଶମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂପୃକ୍ତ । ଦେଶଗୁଡ଼ିକର କଲ୍ୟାଣ ସହିତ 
ଯେଉଁ ବସ୍ତୁର ସଂପର୍କ, ତାହା ସହିତ ଧର୍ମପ୍ରାଣ ମଣିଷର ଅର୍ଥାତ ଭଶ୍ଵର ଓ 
ସତ୍ୟଅନୁସନ୍ଧାନୀ ମଣିଷର ସଂପର୍କ ନିଶ୍ଚୟ ରହିବ । ମୋ ମତରେ 'ଛଶ୍ଵର' ଓ ‘ସତ୍ୟ’ 
ଉଭୟ ଏକାର୍ଥବୋଧକ ଶବ୍ଦ | ଯଦି କେହି ମୋତେ କହେ ଯେ ଶଶ୍ଵର ଅସତ୍ୟର ଭଶ୍ଵର 
ଅଟନ୍ତି ବା ଯନ୍ତ୍ରଣାର ଶଶ୍ଵର , ତାହା ହେଲେ ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ପୂଜା କରିବାକୁ ମନା କରିଦେବି । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ରାଜନୀତିରେ ମଧ୍ଯ ଆମକୁ ସ୍ବର୍ଗରାଜ୍ୟ? ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ | ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ନାହାନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଓ ଆଦର୍ଶର ତାପ୍ୂର୍ଯ୍ୟ ରହିଛି । ଭାରତରେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ନୈତିକ ଓ ଚାରିତ୍ରିକ ବଳରେ ବଳିଆନ୍‌ ଲୋକଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । 
ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଅସ୍ତ୍ରପରି ଅସ୍ତ ନାହିଁ । ଏହି ଅସ୍ତ୍କୁ କେବଳ ସେହିମାନେ ହିଁ କାର୍ଯ୍ୟରେ 
ଲଗାଇ ପାରିବେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଚଚରିତ୍ରବର୍ରା ଓ ନୈତିକତା ରହିଛି । 
ରାଜନୀତିରେ ନେତୃମଣ୍ଡଳୀ ନିଜ ଉପରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ସମୟ ଆସିଛି । ତାହାହିଁ 
ଦୁର୍ନୀତି, ଅପରାଧ ଓ ସାମ୍ପଦାୟିକ ମୁକ୍ତ ଭାରତ ଗଠନରେ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । 
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ସାମ୍ପଦାୟିକ ଅଧ୍ନିର୍ଣ୍ଣୟ : ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ବିଚାର 


ମହାମନୀଷୀମାନେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଯୁଗରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସାମାଜିକ ସମସ୍ଯାରେ 
ସଢ଼ୁଥ୍‌ବା ମଣିଷମାନଙ୍କର ଉନ୍ନତି ପ୍ରତି କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତି । ସାମାଜିକ ସମସ୍ୟା ସମୟ 
ଅନୁସାରେ ପରିବର୍ଗନ ହୁଏ । କିନ୍ତୁ ଏହି ସମସ୍ଯା ସବୁର ସମାଧାନ ପାଇଁ 
ମହାମନୀଷୀମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ହେଁ ବିଭିନ ମାର୍ଗ ଦେଇ ଗତି 
କଲାବେଳେ ଦୃନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଘର୍ଷ ସୃଷ୍ଠି ହୁଏ । ଗାନ୍ଧି ଚାହିଁଥିଲେ ଭାରତୀୟ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା ଦୂର ହେଉ ଓ ସମୂଳେ ଲୋପ ପାଉ । ଆମ୍ବେଦକର ଏହାର 
ବିଲୋପ କରି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଅସ୍କୃଶ୍ୟମାନଙ୍କର ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସ୍ଥାନ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ରହୁ ବୋଲି 
ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥୂଲେ । ଭାରତର ଏହି ଦୁଇ ବରପୁତ୍ରମାନଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ଗୋଟିଏ ବୋଲି ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିଥୁଲେ । ଭାରତର ଏହି ଦୁଇ 
ବରପୁତ୍ରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ଯ ଗୋଟିଏ ହେଲେ ହେଁ ମାଧ୍ଯମ ଥୁଲା ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଏବଂ ସେଥ୍ପାଇଁ 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଦୃହ୍ଦ୍ର ସୃଷ୍ଟି ହୋଇଥଲା ! ଏହି ଦୃନ୍ଦ୍ର ଚିହ୍ନିତ ହୋଇଥଲା ସାମ୍ପଦାୟିକ 
ଅଧ୍ନିର୍ୟ (୯୦୩Mଧu୮୩ଥaା award) ୧୯୩୨କୁ ନେଇ । 

ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରଙ୍କ ମତରେ ଭାରତ ଗୋଟିଏ ରାଷ୍ଟ୍ର ନୁହେଁ । ଏହା ବିଭିନ୍ନ 
ଜାତି, ଧର୍ମ, ସଂସ୍କୃତି, ବର୍ଣ ଗୋଷ୍ଠୀ ତଥା ସେମାନଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥର ସମାହାର ¦ ସେମାନେ 
ଭାରତକୁ ଏଇ ଭିରିରେ ଭାଗ ଭାଗ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ । ଏହି ବହୁତ୍ଵ ବିଚାରର 
ପ୍ରତିଫଳନ ଘଟିଥୁଲା। ମଲୈ-ମିଣ୍ଟୋ ଶାସନ ସଂସ୍କାର ୧୯୦୯, ମଣ୍ଡଚେରୁ- 
ଚେମସ୍୍‌ଫୋର୍ଡ଼ ୧୯୧୯ ଓ ସାଇମନ୍‌ କମିଶନ୍‌ ୧୯୩୦ ଯାହା ଭାରତୀୟ ସମ୍ବିଧାନ 
ଗଠନର ରୂପରେଖା ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥ୍ଲା । ୧୯୩୨ର ଏହି ଅଧ୍ନିର୍ଣଣୟରେ ସରକାର 
ଯେଉଁ ସଂଖ୍ୟାଲଘୁମାନଙ୍କ ସ୍ଵୀକୃତ କରିବାକୁ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ କରିଥଲେ ତାହା କୁହାଯାଇଥ୍‌ଲା | 
ସେମାନେ ହେଲେ ( ୧) ମୁସଲମାନ, ( ୨) ଦଳିତ ବର୍ଗ, (୩) ପଛୁଆ ବର୍ଗ, ( ୪) 
ଭାରତୀୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍‌, ( ୫) ଆଙ୍ଲୋଇଣ୍ଡିଆନ୍୍‌, ବ୍ଯବସାୟୀ ଓ ଉଦ୍ୟୋଗ ଗୋଷ୍ଠୀ, 
(୮) ଜମିଦାର, ( ୯) ଶ୍ରମିକ, ( ୧୦) ବିଶ୍ଵବିଦ୍ୟାଳୟ ଏବଂ ( ୧୧ ) ଶିଖ୍‌ । ଏମାନଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ ପାଇଁ ସ୍ଥାନ ବଣ୍ଟାଯିବ । ମୁସଲମାନ, ଶିଖ୍‌ ଓ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନମାନଙ୍କୁ 
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୭୬ ଜ୍ଚଷ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସଂଖ୍ୟାଲଘୁ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଥାଏ ! ଏମାନଙ୍କ ନିମିତ ପୃଥକ୍‌ ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵକୁ 
କଂଗ୍ରେସ ବିରୋଧ କରିଥାଏ । 

ଏହା ଯେ ସମଗ୍ର ଭାରତକୁ ଭାଗ ଭାଗ କରିଦେବ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହା ଜାଣି 
ୟାରଭଡ଼ା ଜେଲ୍‌ରୁ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ କର୍ରୃପକ୍ଷଙ୍କୁ ଚିଠି ଲେଖ୍‌ ସେ ତାଙ୍କ ଜୀବନ ବିନିମୟରେ 
ଅସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କୁ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ କରିବାକୁ ବିରୋଧ କରିବେ ବୋଲି 
ଜଣାଇଲେ । ଆମ୍ବେଦକର ଏହି ଅଧ୍ନିର୍ଣ୍ଣୟକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥ୍ଲେ | କାରଣ ହିନ୍ଦୁ ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସୁଧାରି ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ ସମାନତା ଭିତିରେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଥୁଲା 
ଆମ୍ମେଦକରଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେପ୍ଲେମ୍ବର ୨୦ ତାରିଖ ଦିନ ଜେଲ୍‌ରେ ନିଜର 
ଅନଶନ ଆରମ୍ଭ କଲେ | ଦେଶର ଜାତୀୟତା ଓ ଦେଶାତ୍ବବୋଧତାକୁ ଅକ୍ଷୂର୍ଣ୍ଣ ରଖ୍ବା 
ପାଇଁ ଏକତା ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ସବର୍ଣ୍ଣ ଓ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ଯରେ ନିର୍ବାଚନମଣ୍ଡଳୀ ଭାଗଭାଗ 
ହେଲେ ଏକତା ଓ ସଂହତି ରହିପାରିବ ନାହିଁ, ଏହା ତାଙ୍କ ଅନଶନର ମୁଖ୍ୟ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଥୁଲା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜେଲ୍‌ ମଧ୍ୟରେ ଅନଶନ ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ହଇଚଇ ସୃଷ୍ଠି କଲା । 
ଖବରକାଗଜରେ ବିଭିନ୍ନ ବିବୃତିମାନ ପ୍ରକାଶ ପାଇଲା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଜୀବନ 
ରକ୍ଷା କରିବା ଅର୍ଥ ଅଧ୍ନିର୍ଣ୍ଣୟକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଯେଉଁ ସୁବିଧା ଆମ୍ବେଦକର 
ଦଳିତ ବର୍ଗ ପାଇଁ ଲାଭ କରିଛନ୍ତି, ତାହାକୁ ବଦଳାଇବାକୁ ହେଲେ ଆମ୍ମେଦକରଙ୍କର 
ଅନୁମତି ଦରକାର । ସମସ୍ତଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ଚି ତାଙ୍କ ଉପରେ ନିବ ବ୍ଧ ହେଲା | ଯେଉଁମାନେ 
ଦିନେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନଥ୍‌ଲେ, ସେମାନେ ବରଁମାନ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ 
ଦଳିତବର୍ଗର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ବୋଲି ମୁକ୍ତ କଣ୍ଠରେ ସ୍ଵୀକାର କଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆତ୍ମହୃତି ଜନିତ ସମସ୍ୟାର ଗୁରୁତ୍ଵ ଓ ବ୍ୟାପକତା ସଂପର୍କରେ 
ଆମ୍ବେଦକର ଅବଗତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ କାରଣ ଏହା ଥୁଲା ସବୁଠାରୁ ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ଅସ୍ତ । 
୧୯୩୨ ସେପ୍ନେମ୍ବର ୧୯ତାରିଖ ଦିନ ହିନ୍ଦୁ ନେତାମାନଙ୍କର ଭାରତୀୟ ବ୍ୟବସାୟୀ 
ସଭାଗୃହରେ ପଣ୍ଡିତ ମଦନମୋହନ ମାଲବ୍ୟଙ୍କ ସଭାପତିତ୍ଵରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହେଲା । 
ସେଠାରେ ଡକ୍କର ସୋଲାଙ୍କି, ରାଜା, ଡକ୍କର ମୁଞ୍ଜେଠ ମନୁ ସୁବେଦାର, ସାରୁ 
ଚିମନ୍ମଲାଲ ହରିଲାଲ ଶିତଳବାଦ, ଓୱାଲଚାନ୍ଦ ହିରାଚାନ୍ଦ ତକ୍ସର ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ, 
କମଳା ନେହେରୁ, ସାପୁ, ଛୋଇତିରାମ ଶିଦୃୱାନୀ, ଠକ୍କର, ଡକ୍ର ଦେଶମୁଖ, 
ଡତକ୍କର ସବରକର, ଆନିକେ ନାଗରାଜନ, ପି. ବାଲୁ ଓ ଅନ୍ୟମାନେ ଉପସ୍ଥିତ ଥୁଲେ । 
ପ୍ରଥମେ ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କୁ କହିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରାଗଲା । 

ଆମ୍ମେଦକର ତାଙ୍କ ଭାଷଣରେ ଗାନ୍ଧି ଦଳିତବର୍ଗର ସ୍ଵାର୍ଥ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅନଶନ 
ଆରମ୍ଭ କରିବା ଦୁଃଖଦ ଘଟଣା ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ତାଙ୍କର ମୂଲ୍ୟବାନ ଜୀବନକୁ 
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ସାମ୍ପ୍ରଦାୟିକ ଅଧ୍ନିର୍ଶୟ : ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ବିଚାର ଞ୍ଚ ୭୭ 


ରକ୍ଷା କରିବା ଉଚିତ୍ବ ବୋଲି କହିଲେ । କିନ୍ଧ ଏଥୁପାଇଁ କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ପ୍ରସ୍ତାବ ନାହିଁ 
ଏବଂ ଯଦି ଗାନ୍ଧି କୌଣସି ବିକଳ୍ପ ପ୍ରସ୍ତାବ ଦିଅନ୍ତି ତେବେ ସେ ତାହାକୁ ଆଲୋଚନା 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ । ସେ ମଧ୍ଯ କହିଲେ, ୯“ ଗାଛିଙ୍କର ଜୀବନକୁ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ 
ସେ ଏପରି କୌଣସି ପ୍ରସ୍ତାବରେ ରାଜି ହେବେ ନାହିଁ, ଯାହା ଦଳିତବର୍ଗଙ୍କର ସ୍ଵାର୍ଥର 
ପରିପନ୍ଥୀ ହେବ ।' ? ତାଙ୍କର ଏ ପ୍ରକାର ବକ୍ତବ୍ୟ କଂଗ୍ରେସ ନେତୃମଣ୍ଡଳୀଙ୍କୁ ହତଟକିତ 
କରିଦେଲା । ସାରୁ ଚୁନିଲାଲ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ୟାରଭଡ଼ା ଜେଲ୍‌ରେ ସାକ୍ଷାତ କରି ଏକଥା 
କହିଲେ । ଦଳିତବର୍ଗଙ୍କୁ ସ୍ଥାନ ସଂରକ୍ଷଣ ଦେବାକୁ ଗାନ୍ଧି ବିରୋଧ କରୁନାହାନ୍ତି ବୋଲି 
ମତଦେବାରୁ ଆମ୍ବେଦକର କହିଲେ, ' 'ମୋତେ ଘଟଣାର ଖଳନାୟକ ଭାବେ ଉପସ୍ଥିତ 
କରାଯାଇଛି । କିନ୍ଧ ମୁଁ କହି ରଖେ ଯେ, ମୁଁ ମୋର ପବିତ୍ର କର୍ରବ୍ୟରୁ ଆଦୌ ହଟିବି 
ନାହିଁ ଯଦି ମୋତେ ନିକଟତମ ବତୀଖୁଣ୍ଡରେ ଫାଶୀ ଦିଆଯାଏ ମଧ୍ଯ । ବରଂ 
ଆପଣମାନେ ଏହି ସମସ୍ୟାର ସମାଧନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରନ୍ତୁ ।” 

ସାର୍‌ ତେଜ୍‌ ବାହାଦୂର ସାପ ଏକ ନୂଆ ଖସଡ଼ା ପ୍ରସ୍ତୁତ କଲେ । ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବ 
ଅନୁସାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସିଟ୍‌ ପାଇଁ ଦଳିତବର୍ଗ ତିନିଜଣଙ୍କୁ ମନୋନୀତ କରିବେ ଏବଂ 
ତନ୍ମଧ୍ୟରୁ ଜଣକୁ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁ ଓ ଦଳିତବର୍ଗ ଯୁଗ୍ମ ନିର୍ବାଚନ ପଦ୍ଧତିରେ ବାଛିବେ । 
ଆମ୍ବେଦକର ଏହି ପ୍ରସ୍ତାବରେ ରାଜି ହେଲେ ସତ କିନ୍ଧୁ ଅଧ୍କ ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ ଦାବି କଲେ । 
ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୨ ତାରିଖ ଦିନ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସହିତ ସାକ୍ଷାତ ହେଲା ! 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜେଲ୍‌ରେ ଲୁହା ଖଟିଆ ଉପରେ ପକାଯାଇଥ୍‌ବା ଜେଲ୍‌ ବିଛଣା ଉପରେ 
ଶୋଇଥ୍‌୍ଲେ । ଅନ୍ୟ କେହି ସେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ଗାଛିଜୀଙ୍କୁ ଦେଖ୍ଥ୍ଲେ ହୁଏତ ବିବୃତ 
ହୋଇ ପଡ଼ିଆନ୍ତା । କିନ୍ଧ ଆମ୍ମେଦକରଙ୍କ ନିକଟରେ ଦଳିତ ବର୍ଗଙ୍କର ଅପମାନ, 
ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ କଠୋର ଢୀବନ ଦେର। ଯାଉଥଲା । ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଧନଞ୍ଜୟ କିର ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ‘ପରମ୍ପରା, ବିଦ୍ରୋହୀ ଓ ବିପ୍ୃବୀ 
ପୁଣି ଥରେ ସମ୍ମୁଖୀନ ହେଉଥ୍ଲେ, ସେ ସମୟରେ ପୃଥ୍ବୀର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ କମଯୋଗୀ, 
ଅତିନ୍ଦ୍ରୟ ଯୋଗୀ ଓ ପ୍ରଭାବଶାଳୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ଯିଏ କି ଥ୍ଲେ ଜାତିରେ ଜଣେ ବଣିଆ, 
ପେଷାରେ ଓକିଲ ଓ ହୃଦୟରେ ଥୂଲେ ବୈରାଗୀ । ଯେତେବେଳେ ଏମିତି ଦୁଇ ଜଣଙ୍କ 
ମଧ୍ଯରେ ସଂଘର୍ଷ ହୁଏ, ସେତେବେଳେ ଅଗ୍ନିକଣା ବିଛୁରିତ ହୁଏ ଓ ଏକ ବୌଵିକ 
ଝଡ଼ ସୃଷ୍ଠି ହୁଏ । ଏହା ହିଁ ଭାରତର ୟାରଭଡ଼ା ଜେଲ୍ଲ ବାହାରେ ଘଟୁଥ୍‌ଲା ।”' 

ସାପ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ସବୁକଥା ବୁଝାଇ ଦେଲେ । ମାଲବ୍ୟ ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କର ମତ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ । ଅତ୍ୟନ୍ତ କ୍ଷୀଣ ସ୍ଵରରେ ଆତ୍ମେଦକର କହିଲେ,  ମହାମତ୍ମାଜୀ ! 
ଆପଣ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଅତି ନିର୍ଦୟ ।”' 

“ନିର୍ଦିୟ ହେବା ସବୁବେଳେ ମୋ ଉପରେ ହିଁ ନିର୍ଭର କରୁଛି । ମୁଁ ନାଚାର ।' 
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୭୮ ଛଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଗାନି ଉତ୍ତର ଦେଲେ । ତା'ପରେ ଆମ୍ବେଦକର ସମସ୍ତ ବିଷୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବୁଝାଇଲେ । 
ନମ୍ର ଭାବରେ ତାଙ୍କର ମତ ଉପସ୍ଥାପନ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଲା । 
ସେ ଆମ୍ମେଦକରଙ୍କ ଦାବି ନ୍ୟାୟୋଚିତ ବୋଲି ଅନୁଭବ କଲେ । ଗାନ୍ଧି କହିଲେ, 
ଆପଣଙ୍କର ଦାବି ପ୍ରତି ମୋର ପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାନୁଭୂତି ରହିଛି ଡକସର ! ମୁଁ ଆପଣଙ୍କ ସହିତ 
ଅଛି । ମୁଁ ଜାଣେ ତୁମର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅଧିନିର୍ଣ୍ଣୟ ଦ୍ଵାରା ଯାହା ମିଳିଛି, ତାହା ତୁମେ 
ହରାଇବାକୁ ଚାହଁନାହିଁ । ମୁଁ ତୁମର ପ୍ୟାନେଲ ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଛି । କିନ୍ଧ ଏଥ୍‌ରେ 
ଗୋଟିଏ ଭୁଲ୍‌ ରହିଛି । ତାହାକୁ ତୁମେ ଦୂର କରିବାକୁ ହେବ । ତୁମେ ଏହି ପ୍ୟାନେଲ୍‌ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସବୁ ସ୍ଥାନରେ ଲାଗୁକର । ତୁମେ ଜନ୍ମଗତ ଭାବେ ଅସ୍କୃଶ୍ୟ ଏବଂ ମୁଁ ପୋଷ୍ୟ 
ଭାବରେ । ଆମ୍ଭେ ଏକ ଓ ଅଭିନ୍ନ ହେବା ! ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପଦାୟ ଖଣ୍ଡବିଖଶ୍ତିତ ହେବାରୁ 
ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ମୁଁ ମୋ ଜଢୀବନଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ।” 

ଆମ୍ମେଦକର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗ୍ରହଣ କଲେ ଓ ସେପ୍ଟେମ୍ବର ୨୪ ତାରିଖରେ 
ଏତିହାସିକ ପୂନା ଚୁଲି ସ୍ଵାକ୍ଷାରିତ ହେଲା । ପୁନା ଚୃଣ୍ତି ସମ୍ପର୍କରେ ଆମ୍ବେଦକର 
କହିଥ୍‌ଲେ, “ମୋ ସମ୍ପର୍କରେ କହିବାକୁ ଗଲେ ଏହା ଅତିରଞ୍ଜିତ ହେବ ନାହିଁ ଯେ 
ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୋ ପରି କେହି ବ୍ୟକ୍ତି ଏତେ ଅଧ୍ଵକ ଅସୁବିଧାରେ ପଡ଼ିନାହାନ୍ତି । ମୋ 
ସମ୍ମୁଖରେ ସମାନ୍ତରାଳ ରାସ୍ତା ଥୁଲା । ଗୋଟିଏ ପାଖରେ ଅଛୁଆଁ ଓ ସେମାନଙ୍କର 
ଅଧ୍କାରକୁ ସୁରକ୍ଷା କରିବା, ଯାହା ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ ତାଙ୍କର ସାମ୍ପଦାୟିକ ଅଧ୍ନିର୍ଣ୍ଣୟରେ 
ଦେଇଥୂଲେ ଏବଂ ଦ୍ଵିତୀୟ ରାସ୍ତା ଏହା ଥୁଲା ଯେ ମାନବସମାଜର ଗୋଟିଏ ଅଙ୍ଗ 
ହୋଇଥ୍‌ବା କାରଣରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ପ୍ରାଣରକ୍ଷା କରିବା । ମୁଁ ମାନବିକତାର ସ୍ଵରକୁ 
ଶୁଣିବାକୁ ପାଇଲି ଏବଂ ଯେପରି ଗାନିଜୀ ସନ୍ତୁଷ୍ଟ ହେବେ, ସେହିପରିକା ସାମ୍ଚଦାୟିକ 
ନିର୍ଣ୍ଣଵୟରେ ପରିବର୍ରନ କରି ତାଙ୍କର ପ୍ରାଣରକ୍ଷା କରାଗଲା । 

ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏହି ମତଭେଦ ଓ ପୂନାଚୁଖ୍ଥି ଦ୍ଵାରା 
ଦଳିତମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟା ଅଗ୍ରଭାଗକୁ ଆସିଥୁଲା । କଂଗ୍ରେସ ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ହାତକୁ ନେଇଥ୍‌ଲା। ୧୯୩୨ରେ ଗାଛିଜୀ ସର୍ବଭାରତୀୟ ଅସ୍ୃଶ୍ଯତା 
ନିବାରଣ ସଂଘ ଗଠନ କଲେ । ଏହି ସଂଘର ବିଭିନ୍ନ କମିଟିମାନଙ୍କର ସଂଖ୍ୟାଧ୍କ 
ଦଳିତ ସଭ୍ଯ ରହିବାକୁ ଆତ୍ବେଦକରଙ୍କର ପ୍ରସ୍ତାବ ସହିତ ଏହାର କାର୍ଯ୍ୟ ପରିସର 
ଅନୈତିକ, ଶିକ୍ଷା ଓ ସାମାଜିକ ଅବସ୍ଥାର ଉନ୍ନତି ପ୍ରତି ଉର୍ଦିଷ୍ଟ ହେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ | ଅସ୍ଶ୍ୟତା ନିବାରଣ ସଂଘର ନାମକରଣ ହରିଢ୍ଗନ ସେବକ ସଂଘ” 
ରଖାଗଲା ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଢୀ ‘ହରିଜନ? ନାମରେ ଏକ ସାପ୍ତାହିକ ପତ୍ରିକା ପ୍ରକାଶ କଲେ | 
ଏହି ନୃତଳ ନାମକରଣ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ହେଲା ଯେ, ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ଦେବା 
ଏବଂ ସବର୍ଣ୍ଣ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଦଳିତମାନଙ୍କୁ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦାନ କରି ସାମାଚିକ ସୁଧାର ଉପରେ 
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ସାମ୍ଚଦାୟିକ ଅଧ୍ନିର୍ଶଣୟ : ଗାନ୍ଧି ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ବିଚାର ଛ ୭୯ 


ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେବେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ଆମ୍ବେଦକରଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଏହି ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ଦୃନ୍ଦ୍ରର ପରିସମାପ୍ତି 
କେବଳ ପୁନାଚୁଭ୍ତିରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନରହି, ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ଭାରତର ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରୁ ଅସ୍କଶ୍ୟତା ଦୂର ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପିଗଲା ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ସମ୍ବିଧାନରେ 
ଅସ୍କଶ୍ୟତା ଲୋପ କରାଗଲା ବୋଲି ଆଇନଗତ ଘୋଷଣା ହେଲା । ଆମ୍ଭେଦକରଙ୍କର 
ସାମାଜିକ ବିପ୍ଳବର ଅଙ୍ଗୀକାରବଦ୍ବତା ଓ ଗାନ୍ଧିଚୀଙ୍କର ସେହି ଆନ୍ଦୋଳନର ନୈତିକ 
ଯୋଗଦାନ ହିଁ ଭାରତର ରାଷ୍ଟ୍ରୀୟ ଗଣତନ୍ତ୍ର ଜୀବନକୁ ପୁଷ୍ଟ କରିପାରିଲା । 


O00 
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ଡକୃର ମହତାବଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 


ଗାନ୍ଧିତୀ କେବଳ ଭାରତର କୋଟି କୋଟି ମଣିଷମାନଙ୍କ ପାଇଁ ମହାମା ନୁହନ୍ତି, ସମଗ୍ର 
ମାନବଜାତିର ମୁକ୍ତି ଆଲୋକ ଭାବେ ଏବେ ବି ପ୍ରତିଭାତ । ଜାତିର ଜନକ ବାପୁଜୀ 
ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ଥୁଲେ କର୍ଣ୍ଣଧାର ! ତାଙ୍କରି ଆହ୍ବାନରେ ଭାରତର 
ଯୁବକମାନେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ଝାସ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଯେଉଁମାନେ ବିଟିଶ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦକୁ ଭାରିତଭୂମିରୁ ଉଠାଇ ଫିର୍ଗବାରେ ନିଜ ଢୀବନକୁ ବାଜି ଲଗାଇ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ସେହିମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରୁ ମଧ୍ୟ କେତେକ ପରବର୍ର୍ରୀ ସ୍ଵାଧୀନଭାରତର ଶାସନ 
ଡ଼ୋରି ନିଢ ହାତରେ ନେଇ ଏ ଦେଶକୁ ଏକ ନୂଆ ରୁପରେ ଗଢିବାର ପ୍ରଯନ୍ନ 
କରିଥ୍‌ଲେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସ୍ବପ୍ନକୁ ସାକାର କରିବାର ପ୍ରୟାସ କରିଥୁଲେ । 
ସେହିମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ଅନ୍ୟତମ ହେଉଛନ୍ତି ଡକ୍କର ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ । 
ଛାଚ୍ଛଢୀବନରୁ ମହତାବ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରତି ଆକୃଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଦେଶରେ 
ବିଟିଶ ହୁକୁମତରେ ଚାଲିଥ୍‌ବା ଅକଥନୀୟ ଅତ୍ୟାଚାରର କାହାଣୀ, ରାଉଲଟ୍‌ ଆଇନ୍‌, 
ତା'ରି ପ୍ରତିବାଦ କନ୍ଧେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ,ପଞ୍ଜାବରେ ଜଢାଲିୱାନାବାଗ ହତ୍ୟାକାଣ୍ଡ ମହାମ୍‌ା 
ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର ସୃତ୍ରପାତ ଇତ୍ଯାଦି ତାଙ୍କୁ ଅଥୟ କରି 
ପକାଇଥ୍ଲା । ୧୯୨୦ ମସିହାରେ କଲିକତାଠାରେ ହେଉଥ୍‌ବା କଂଗ୍ରେସ 
ଅଧ୍ବେଶନରେ ମହତାବ ଯୋଗଦେଇ ପ୍ରଥମେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଶୁଣିବାକୁ ପାଇଥ୍‌ଲେ | 
ତାହାକୁ ମହତାବ ନିଜ ଭାଷାରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ' ବିଦେଶୀ ଶାସନରୁ ମୁକ୍ତି ପାଇବା 
ପାଇଁ ସଶସ୍ତ ବିଦ୍ଵୋହ ପରିବରୈ ଅହିଂସାମ୍କ ଅସହଯୋଗ ହିଁ ଏକମାତ୍ର କାଯ୍ୟକାରୀ 
ପନ୍ଥା, ଦେଶବାସୀଙ୍କ ସହଯୋଗ ଅପସରି ଗଲେ ବିଦେଶୀ ଶାସନ ଚାଲିପାରିବ ନାହିଁ, 
ଏହା ହିଁ ଉକୃଷ୍ଠ ଓ କାଯ୍ୟକାରୀ ପନ୍ଥା ବୋଲି ମହାମା ଗାନ୍ଧୀ ସୁନ୍ଦରଭାବରେ 
ବୃଝାଇଥ୍ଲେ । ମାତ୍ର ଉସ୍ାହ ଓ ଉନ୍ମାଦନା ଭିତରେ କଲିକତାରେ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗୃହୀତ 
ହେଲା ତା'ର ପ୍ରଭାବ ମୋ ଉପରେ ଏତେ ବେଶି ପଡ଼ିଲା ଯେ ମୁଁ ସେ ସମୟରେ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ଅଭିଭୂତ ହୋଇ ଯାଇଥିଲି ।” ୧୯୨୧ ମସିହାରେ ନାଗପୁରଠାରେ କଂଗ୍ରେସ 
ଅଧ୍ବେଶନ ହେଲା । ମହତାବ ସେଥୂରେ ଯୋଗଦେଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନରେ 
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ଡକ୍ଟର ମହତାବଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗାନ୍ଧିକୀ #ଞ ୮୧ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପତାକାତଳେ ଛିଡା ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ଏହା ଠିକ୍‌ ସିଦ୍ଧାନ୍ତ ବୋଲି ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶା ଗସ୍ତରେ ଆସିଥ୍‌ବାବେଳେ ତାଙ୍କ ସହିତ ଚାରିଆଡେ 
ବୁଲିଥ୍ବା ମହତାବ ଅନୁଭବ କରିପାରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ମହାମ୍ାଗାନ୍ଧିଙ୍କ ବାରୀ ଅଲକ୍ଷିତ 
ଭାବରେ ସାଧାରଣ ଜନତା ବା ଯେଉଁମାନେ ସେବା ବା ସାଧାରଣ ଜୀବନର କିଛି 
ଧାର ଧାରୁ ନଥୂଲେ, ସେମାନଙ୍କ ଭିତରେ କିପରି ଏକ ଅଭୂତ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର ଆପେ 
ଆପେ କରିପାରିଥୁଲା । ମହତାବ କଂଗ୍ରେସରେ କେବଳ ଯୋଗ ଦେଲେନି ବରଂ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ବରେ ଚାଲିଥ୍ବା ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରମୁଖ କର୍ର୍ରା ଓଡ଼ିଶାରେ 
ହୋଇ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପରିଚାଳିତ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରେ 
ଓଡ଼ିଶାର ଶାସନଭାର ଗ୍ରହଣ କରି ନବ ଉକ୍ସଳର ପ୍ରତିଷ୍ଠାତା ପ୍ରାଣପୁରୁଷ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ମହତାବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିକଟରେ ରହି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରେରଣା ପାଇବା ସହିତ 
ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମର ଅଭିଞ୍ଚତା ତାଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ନିକଟବରୀ କରାଇ ପାରିଥୁଲା । 
ସେ କ୍ରମଶଃ ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାରଧାରାର ସୃକ୍ଷ୍ମାତିସୂକ୍ଷମ କୌଶଳ ମଧ୍ଯ ବୁଝିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନିଜ ବିଚାରକୁ ତକ୍‌ାଳୀନ ଆନାସଲାଇ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଏକ 
ବକ୍ତା ମାଧ୍ଯମରେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥୁଲେ । 

ଏ ବର୍ଷ ସମଗ୍ର ଓଡ଼ିଶାରେ ମହତାବଙ୍କର ଜନ୍ମ ଶତବାର୍ଷିକୀ ପାଳନ ହେବା 
ଅବକାଶରେ ଓଡ଼ିଶାର ଏହି ଯୋଗକନ୍ସା ପୁରୁଷ କିପରି ଭାବରେ ଗାନ୍ଧିନା ‡ ଦେଖ୍ଥ୍ଲେ 
ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍କୁ ଆକଳନ କରିଥୁଲେ. ତାଙ୍କ ରାଜନୈତିକ ବିଚାରଧାରାକୁ ନିଜ 
ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥ୍୍‌ଲେ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନରେ ତାକୁ ରୂପ ଦେରଥ୍‌ଲେ ତାହା 
ବିଚାର କରିବାର ପ୍ରୟୋଜନ ରହିଛି । 

ମହତାବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଯେତେବେଳେ ଆସିଲେ ସେତେବେଳେ ସେ 
ନିଜେ ଯେପରି ବିଦ୍ୟୁତ୍ବର ସ୍ପର୍ଶ ଅନୁଭବ କଲେ କିନ୍ଧ ସେହି ସ୍ତର୍ଶ ଥୁଲା ମୁଂ ଅଥଚ 
ଉଚ୍ଚତର ଚେତନାକୁ ଉନ୍ନୀତ କରିବାର ଅନୁଭୂତି । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଚୀଙ୍କ ବ୍ୟ୍ତିତ୍କୁ ଆକଳନ 
କରିବା ଓ ନିଜ ବିଚାର କଷୋଟିରେ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ଦୁରୁହ ତଥାପି ମହତାବ ନିଜର 
ବୃବ୍ଧି ବିବେକ ଓ ପ୍ରଜ୍ଞା ବଳରେ, ତାକୁ ଯଥାଯଥ ପରୀକ୍ଷା କରି ପାରିଥ୍‌ଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ 'ର 
ବିଚାରଧାରାରେ ଧର୍ମର ବ୍ୟାପକତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି, ସେ କିପରି ତାକୁ ଢନଚେଟଟା 
ଉପରେ ପକାଇ ପାରୁଥିଲେ, ତାହାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ମହତାବ ଏକ ଘଟଣାର 
ଅବତାରଣା କରିଛନ୍ତି । 

ଥରେ ମହତାବ ଓଡିଶାରେ ଏକ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ କିପରି ପରିଚାଳନା କରାଯିବ, 
ସେ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ ପଚାରିବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଢର ‘ଆମ୍‌-ଅବରୋଧ” ଦ୍ଵାରା 
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୮୨ ଛ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ପରିଚାଳନା କରିବାକୁ କହିଥ୍‌ଲେ । “ସାଧାରଣ କର୍ମୀମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଆମ୍‌ 
ଅବରୋଧ କାହିଁ ??” ଏହା ମହତାବ ପଚାରିବାରୁ ସେ ହସି ହସି କହିଲେ, ଆମ୍‌ 
ଅବରୋଧ ପରିବରେ ବିଚାରଶ୍ତିକୁ ବିବେଚନାକୁ ନିଅ । ତା'ପରେ ତାକୁ ବୁଝାଇବାକୁ 
ଯାଇ ନେତୃତ୍ଵ କିପରି ଲୋକଶକ୍ତି ସମ୍ପର୍କରେ ସଚେତନ ରହିବ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କୁ 
ସଂଗ୍ରାମରେ ବିଫଳତାର ସମ୍ମୁଖୀନ ନକରାଇବ ତାହା ବୁଝାଇଥ୍‌ଲେ ¦ ଯେତେବେଳେ 
ସଂଗ୍ରାମ ଅସଫଳ ହେବ ବୋଲି ଉପଲବ୍ଧି ହେବ, ସେତେବେଳେ ଯେକୌଣସି ଫଇସଲା 
କରିବାକୁ ପଡ଼ିପାରେ ଏବଂ ନେତୃତ୍ଵ ନିଢ ଉପରକୁ ଚଢନଗଣଙ୍କର ସମସ୍ତ 
ସମାଲୋଚନାକୁ ନେଇ ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ପରିହାର କରିବା ଉଚିତ ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀ ମତ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଏହା ହିଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର (ଆମ୍‌ -ଅବରୋଧ” । ମହତାବ ତାଙ୍କର ଅତାନ୍ତ 
ଘନିଷ୍ଠ ସଂସ୍ପର୍ଶରେ ଆସି ଉପଲବ୍ଧି କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ନିଜର ସମସ୍ତ ଆମ୍ଶକ୍ତିକୁ ହରାଇ 
ଏକ ପ୍ରାଣହୀନ ଜୀବନ ଯାପନ କରୁଥ୍ବା ସାଧାରଣ ଭାରତୀୟଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧିତୀ ଜୀବନଦାନ 
କରି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ନିକ୍ଷେପ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସମ୍ପ୍କରେ ମହତାବ ପ୍ରଶ୍ନ କରିଥ୍‌ଲେ, କାହା ସହିତ ସେ ତୁଳନୀୟ ?ସେ 
କଂଣ ସନ୍ଧ୍ର ? ସେ କଂଣ ଦାର୍ଶନିକ ? ସେ କ”ଣ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ? ସେ କ'ଣ 
କେବଳ ରାଜ୍ଚନୈତିକ ନେତା ? ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ସେ କଂଣ ? 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅବତାର ପୁରୁଷ ନଥ୍‌ଲେ । ଜଣେ ସଚ୍ଚା ହିନ୍ଦୁ ଭାବେ ସେ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମକୁ, ସମସ୍ତ ଅବତାର ପୁରୁଷମାନଙ୍କୁ ନିଜର ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ । ସେ ହିନ୍ଦୁ- 
ମୁସଲମାନ ଏକତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେର, “ରଘୁପତି ରାଘବ 
ରାଜାରାମ,ପତିତପାବନ ସୀତାରାମ,  ଭଶ୍ଵର ଆଲ୍ଲା ତେରୋ ନାମ୍‌, ସବକୋ 
ସନ୍ନମତି ଦେ ଭଗବାନ ”' ପ୍ରାର୍ଥନା ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ ସାଧୁ ବା ସନ ନଥ୍ଲେ 
କିନ୍ତୁ ଉଚ୍ଚ ଆଦର୍ଶ ଓ ନୈତିକତା ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଓ ଅତୁଟ ବିଶ୍ଵାସ ରଖ୍‌ 
କାଯ୍ୟ କରୁଥ୍ବାରୁ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ତାଙ୍କୁ ମହାମାନବ ବୋଲି ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ଯ ଦାର୍ଶନିକ ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ନିଜ୍ଚର କୌଣସି ନିଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦର୍ଶନ 
ଉପସ୍ଥାପନ କରି ନାହାନ୍ତି ବା ସମ୍ପଦାୟ ଗଠନ କରିନାହାନ୍ତି । ସେ ଥୁଲେ ଭଗବତ 
ବିଶ୍ଵାସୀ ଓ ଗୀତା ଦର୍ଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ କରୁଥ୍‌ଲେ । ସେ 
ଆଦୌ ସନ୍ଦ୍ର ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ନିଜ ସମ୍ପର୍କରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ' “ଲୋକମାନେ କହନ୍ତି ମୁଁ 
ଜଣେ ସନ୍ଧ୍ଂରାଜ୍ନୀତି ଭିତରେ ହଜିଯାଇଛି । କିନ୍ତୁ ପ୍ରକୃତ ଘଟଣା ହେଉଛି ମୁଁ ଜଣେ 
ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟକ୍ତି ସନ୍ଧ୍ର ହେବାକୁ ପ୍ରାଣାନ୍ତକ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ।”? 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ରଶ୍ଵର ଚନ୍ଦ୍ର ବିଦ୍ୟାସାଗର, କେଶବ ଚନ୍ଦ୍ର ସେନ ବା ସ୍ଵାମୀ ଦୟାନନ୍ଦଙ୍କ 
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ଡକ୍ଟର ମହତାବଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗାନ୍ଧିକୀ ୮୩ 


ପରି ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ମଧ୍ଯ ନଥୁଲେ । ଭାରତର ରାଜନୈତିକ ସଂହତି ଓ ଏକତ୍ସ 
ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିତୀ ସମାଜ ସଂସ୍କାର କାଯ୍ୟକ୍ରମ ହାତକୁ ନେଇଥ୍‌ଲେ । ସେହି ସମାଜ 
ସଂସ୍କାର କାଯ୍ୟକ୍ରମ ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥଲେ । କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବରେ 
ସେ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ଥୁଲେ ମୂଳତଃ ଢଣେ ରାଜନୈତିକ ନେତା 
ଯେ କି ଇତିହାସର ଗତିପଥକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋରଥ୍‌ଲେ । ଆଧୁନିକ 
ଇତିହାସରେ ସେ ହୁଏତ ଲେନିନ୍ନ ବା ମାଓ-ସେ- ତୁଙ୍ଗ ହୋଇ ପାରନ୍ତି । କାହାକୁ କାହା 
ସହିତ ତୁଳନା କରିବା ଅଯୌକ୍ତିକ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଇତିହାସର ଏକମାତ୍ର ରାଜନୈତିକ ନେତା 
ଯେକି ରାଜନୀତିକୁ ଉର୍ଦ୍ଧକୁ ନେଇ ତାହାର ଆଧ୍ଯାମ୍ିକରଣ କରିଥଲେ । 

ମହତାବ ଅତ୍ଯନ୍ତ ବୁବ୍ଧିମାନ ଓ ବିଚକ୍ଷଣ ରାଜନୀତିଜ୍ଞ ଥ୍ବା ହେତୁ ସେ 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କ ମୂଳବିଚାର ଓ କାହିଁକି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅହଂସାକୁ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରକୃତ 
ଅସ୍ତ ଭାବରେ ବ୍ୟବହାର କଲେ, ତାହା ବୁଝି ପାରିଥୂଲେ । ସିପାହୀ ବିଦ୍ରୋହ ପରେ 
ବ୍ରିଟିଶ ଶାସକ ଭାରତର ଶାସନ ଡ଼ୋରି ନେଇ ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଚିରଦିନ 
ପଦଦଳିତ କରି ରଖ୍ବା ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ସୈନ୍ୟ ବିଭାଗରେ ଭର୍ଭି କରୁନଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ନିଜର ଶକ୍ତି ଓ ସାମଥ୍ୟକୁ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସହଜ ସାଧ୍ଯ 
ନଥ୍ଲା । ବଂଗ ବିଭାଜନ ପରେ ଶିକ୍ଷିତ ଭାରତୀୟମାନେ ଇଂରେଜଶାସନ ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ସଶସ୍ତ୍ର ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ କା ଭା କରିଥ୍ବା ଉଦ୍ୟମକୁ ଅତି ନିଶୁର ଭାବରେ ସରକାର 
ଦମନ କରିବା ଦ୍ଵାରା ଶିକ୍ଷିତମାନଙ୍କର ମନୋବଳ ଭାଙ୍ଗ ଯାଇଥୂଲା । ଏଇ ସମୟରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ଆର୍ବିଭାବ ଓ ଶିକ୍ଷିତମାନଙ୍କଠାରୁ ରାଜନୀତିକ 
ସଂଗ୍ରାମକୁ ସାଧାରଣ ମଣିଷମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ନେଇ ପହଞ୍ଚାଇ ସେ ଏକ ନୃତନ 
ଜାଗରଣ ସୃଷ୍ଠି କଲେ ଯେଉଁ ଉଦ୍ବବେଳନକୁ ଦମନ ବା ପ୍ରଶମିତ କରିବା ସମ୍ଭବ ନଥୁଲା ! 
ଗୀତା ଦର୍ଶନକୁ ସେ ଯେପରି ବୌବିକ ସ୍ତରରୁ ସାଧାରଣ ସ୍ତର ପଯ୍ୟନ୍ତ ଆଣି ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥୂଲେ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ରାଜନୀତିକୁ ଦନଜାଗରଣ ରୂପ ପ୍ରଦାନ କଲେ । ବିଶିଷ୍ଠ 
ଫରାସୀ ଲେଖକ ରୋମାରୋଲା ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କ ଜୀବନୀରେ ଏହାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି 
ଯେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରଙ୍କ ନୀତି ଯୋଗୁ ଗାନ୍ଧିଚୀ ତାଙ୍କର ରାଜ- ସହଯୋଗ ଭୂମିକାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଅହିଂସା ଅସହଯୋଗ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିତୀ ରାଜନୀତିକୁ ଜନତା 
ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରବେଶ କରାଇବା ବେଳକୁ ସାଧାରଣ ଲୋକେ ରାଜନୀତି ପ୍ରତି ଆଦୌ 
ଆଗ୍ରହ ରଖୁ ନଥୁଲେ । ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ଦର୍ଶନ ମୁଖ୍ୟ ଓ ରାଜନୀତି ଗୌଣ ଥୁଲା ! ଗାନିଜୀଙ୍କୁ 
ଏହି ଦୂରାବସ୍ଥାରୁ ମୁକୁଳିବାର ଥୁଲା । ଗାନ୍ଧିତୀ ୧୯୨୦ ମସିହାରେ ଭାରତର 
ରାଜନୀତିରେ ପ୍ରବେଶ କଲେ ଏବଂ ଇଣ୍ଡିଆ ହୋମରୁଲ୍‌ ଲିଗ୍‌ର ସଭାପତି ଆସନ 
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୮୪ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଅଳଂକୃତ କଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ 
ତାହାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ସେଠାରେ ବସବାସ କରୁଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଅବସ୍ଥାରେ ଉନ୍ନତି କରିବା, ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ସରକାରକୁ ପରିବର୍ରନ କରିବା ନୁହେଁ । 
ସେହି ଆନ୍ଦୋଳନ ଥୁଲା ସାମାଜିକ କିନ୍ଧ ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆନ୍ଦୋଳନ ଥୁଲା 
ରାଜନୈତିକ, କାରଣ ସେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାରକୁ ଭାଗତଭୂମିରୁ ହଟାଇବାକୁ ଚାହିଁଲେ ! 
ରାଜନୀତି ଅର୍ଥ କ୍ଷମତା ଆହରଣ । ଜୋର ଜବରଦସ୍ତି ବା କଳେବଳେ କୌଶଳେ 
କ୍ଷମତା ଅଭ୍ତିଆର । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଆନ୍ଦୋଳନ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଭାରତରେ ରାଜନୈତିକ 
କାଯ୍ୟ ତୃଵରାନ୍ଧିତ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଥଲା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ୧୯୧୫ ମସିହାରେ ଭାରତକୁ ପ୍ରତ୍ଯାବର୍ରଗନ କରିବା ବେଳକୁ 
ଭାରତରେ ଅସନ୍ତୋଷର ବହ୍ନି କୁହୁଳିବାରେ ଲାଗିଥାଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରଥମେ ବ୍ରିଟିଶ 
ସରକାରକୁ ସହଯୋଗ କରିବାକୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କଲେ | କାରଣ ସେତେବେଳେ 
ପ୍ରଥମ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ଲାଗିଥାଏ । ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନ ଭାରତୀୟ ଲୋକମାନଙ୍କୁ କେତେକ ସୁବିଧା 
ସୁଯୋଗ ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରତିଶ୍‌ ତି ଦେଇଥାନ୍ତି । ୧ ୯୧୫- ୧୯୧୯ ପଯ୍ୟନ୍ତ ଭାରତର 
ଜନଗଣଙ୍କୁ କିପରି ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ମଧ୍ଯକୁ ନିଆଯାଇପାରିବ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେଇ 
ଚେଷ୍ଟାରେ ଲାଗିଥାନ୍ତି । ୧ ୯୧୫ ମସିହାରେ ହିନ୍ଦ୍ର ସ୍ଵରାଜର ପୁନଃ ପ୍ରକାଶ, ୧୯୧୬ରେ 
ବନାରସ ହିନ୍ଦୁ ବିଶ୍ବବିଦ୍ୟାଳୟରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଭାଷଣ, ୧୯୧୭ରେ ବିହାର ଚମ୍ପାରଣ 
କୃଷକମାନଙ୍କର ସମସ୍ୟାକୁ ନେଇ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ, ଅହମ୍ମଦାବାଦ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କର 
ସମସ୍ୟା ଇତ୍ୟାଦି ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ୧୯୧୯ ବେଳକୁ ପ୍ରକୃତ ରାଜନୈତିକ ଆନ୍ଦୋଳନ 
କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଆନ୍ଦୋନନର ତରିକା ଓ ରୂପରେଖ ସମ୍ପର୍କରେ ଧାରଣା କରିବାକୁ 
ହେଲେ ୧୯ ୧୯ ମସିହାଠାରୁ ୧୯୪୭ ମସିହା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନର ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ । ତାଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ କେତେକ ରାଜନୈତିକ ହେବାବେଳେ, ଅନ୍ୟ 
କେତେକ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ପାଇବା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଥୁଲା । କିନ୍ଧୁ ବିଭିନ୍ନ ଧାରାରେ 
ବିଭକ୍ତ ସମସ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନର ମୁଖ୍ୟ ଥ୍ଲା ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା । 

ଏହି ସମସ୍ତ ଆନ୍ଦୋଳନ, ଯାହା ଯେବେବି ପ୍ରତ୍ୟାହାର କରାଯାଇଛି, 
ଲୋକମାନେ ହତୋସ୍ସାହ ହୁଅନ୍ତୁ ବା ପରାଜୟ ଅନୁଭବ କରନ୍ତୁ, ଏହା ସେ ଆଦୌ 
କରିବାକୁ ଦେଇନାହାନ୍ତି । ସେ ନିଜ ଉପରକୁ ସମସ୍ତ ବିଫଳତାର ଦୋଷକୁ ନେଇଛନ୍ତି 
୧୯୩୨-୩୩ ମସିହାରେ ଯେତେବେଳେ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପଦାୟକୁ ସବର୍ଣ୍ଣ 
ଓ ଅସବର୍ଣ୍ଣ ମଧ୍ୟରେ ବିଭକ୍ତ କରିବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ ତାଙ୍କର 
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ଡକ୍ଟର ମହତାବଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଞଞ ୮୫ 


ଆନ୍ଦୋଳନ ସାମାଜିକ ଦିଗ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଇଛି ଏବଂ ୧୯୪୨ରେ ‘କର ବା ମର! 
ଭାରତଛାଡ଼ ଆନ୍ଦୋନନ ଏହି ବ୍ୟାପକ ପ୍ରସ୍ତୁତିର ଫଳ ବୋଲି କୁହାଯାଇ ପାରେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ରୂପ ଦେଇ ଯେଉଁ ସଫଳତା 
ପାଇଲେ, ସେଥ୍ରେ ଥୁଲା ବିଟିଶ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥ୍ବା ନିଢର ଭାବମୂର୍ଭିକୁ ଭାଟି ସେ 
ଚୁନ୍ନଚୁନ୍‌ କରିଦେଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଭାବଧାରା ମଧ୍ୟରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଥ୍ବା ସଦ୍ତେ 
ଭାରତୀୟମାନେ ଜାତୀୟତାବୋଧରେ ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହେଲେ । ଅହିଂସାକୁ କଥା ଓ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରାଗଲା, ଯାହା ଗଣତାନ୍ତିକ ସାମାଢିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାର ବିକାଶ ପାଇଁ ଥ୍ଲା ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ॥ ସେ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ ଜରିଆରେ 
ହିନ୍ଦୁ ସମ୍ପଦାୟକୁ ଦୁଇ ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ବିଭକ୍ତ କରିବାକୁ ବନ୍ଦ କରି ପାରିଥ୍‌ଲେ, ଯଦିଓ ହିନ୍ଦୁ- 
ମୁସଲମାନ ଏକତା ରକ୍ଷା କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇ ନଥ୍‌ୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନ କେବଳ ରାଜନୈତିକ ନଥୁଲା, ଏହାର 
ଗଠନମୂଳକ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ ଥୁଲା ବ୍ୟାପକ । ଯେ କୌଣସି ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଦୁଇ 
ଗୋଷ୍ଠୀ ମଧ୍ଯରେ ପାର୍ଥକ୍ୟ ସୃଷ୍ଠି ହେବା ସ୍ଵାଭାବିକ ଏବଂ ଏହି ପାର୍ଥକ୍ୟ ହିଂସା ଅପେକ୍ଷା 
ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ଦୂର କରାଯାଇ ପାରିବାର ବହୁ ସୁବିଧା ଦିଗ ରହିଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏହି ଅହିଂସାକୁ ଭର୍ରି କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ । 

ମହତାବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାରକୁ ଏପରି ତାପ୍ରର୍ଯ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିଥ୍ବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁର କିଛିବଷ ପରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗକୁ 
ଭୁଲିଗଲେ ବୋଲି ମଧ୍ଯ କହିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧୀବିଚାରର ସାର୍ବଜନୀନ ଆଦର ବିଜ୍ଞାନର 
ଅଭୂତପୂର୍ବ ଉଦ୍ଭାବନ ଓ ରାଜନୀତିରେ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ପରବର୍ରୀ ଅବସ୍ଥା ଯୋଗୁ ହ୍ରାସ ଘଟିଥ୍‌ବା 
କେହି କେହି ମତ ଦେବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧି ଚିନ୍ତାଧାରା କେବଳ କୃଷିଭିରିକ ସଭ୍ୟତାରେ 
ସଫଳତା ପାଏ ବୋଲି ଅନ୍ୟ କେତେକ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । କିନ୍ଧ ମହତାବଙ୍କ ମତରେ 
ଏହି ଦୃଇ ବିଚାରଧାରା ଠିକ୍‌ ନୁହେଁ ବରଂ ଏହା ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କ ବିଚାରକୁ ଅଲଗା କରି 
ରଖ୍ବାରେ ମୁଖ୍ୟତଃ ଦାୟୀ । ସ୍ଵାଧୀନତା ପରଠାରୁ କଂଗ୍ରେସ ଦଳ ସରକାରରେ ରହି 
ଗାନ୍ଧୀ ବିଚାରଠାରୁ ଦୂରେଇ ଯାଇଛି ବୋଲି ସେ ମତ ଦେଇଛନ୍ତି । ଯଦିଓ ସମଗ୍ର 
ମାନବଜାତି ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ପ୍ରଦର୍ଶିତ ମାର୍ଗ ଏବେ ବି ମୂଲ୍ୟବାନ । 

ମହତାବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ବିଚାରକୁ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ କରି କହିଛନ୍ତି ଯେ ବର୍ଭମାନ ଭାରତ 
ଏକ ରାଷ୍ଟ୍ର ଭାବରେ ତା'ର ରାଷ୍ଟ୍ରଜୀବନରେ କୌଣସି ଦର୍ଶନ ନାହିଁ । ଗଣତାନ୍ତ୍ରିକ 
ସମାଜବାଦ ଏକ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ । ଏହା କେବଳ ଏକ ରାଜନୈତିକସାମାତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ । ଧର୍ମନିରପେକ୍ଷତା ମଧ୍ୟ ଦର୍ଶନ ନୁହେଁ । ଏହା କେବଳ ରାଷ୍ଟ୍ରନୀତି ଓ ଏ 
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୮୬ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ନୀତି ଭାରତରେ ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି ଥୁଲା । ଭାରତର ବିକାଶ କରିବାକୁ ହେଲେ ହୁଏତ 
ଗାନ୍ଧୀ ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇ ପାରେ ବା ମାର୍କ୍ସ ଦର୍ଶନ । କିନ୍ତୁ କୌଣସି ଦର୍ଶନକୁ 
ଗ୍ରହଣ ନ କରି ରାଷ୍ଟ୍ର ପରିଚାନନା ନିଶ୍ଚିତଭାବେ ରାଷ୍୍ରପ୍ରତି କ୍ଷତିକାରକ । ସେରଥ୍‌ ପାଇଁ 
ବୋଧହୁଏ ବର୍ଭମାନ ଭାରତ ଲକ୍ଷ୍ୟହୀନ ଏବଂ ଭାରତର ରାଜନୀତି ଧର୍ମ, ଜାତି ଓ 
ଭାଷା ମଧ୍ଯରେ ସଙ୍କୁଚିତ ହୋଇ ଭାରତର ସଂହତି ବହୁ ଭାବରେ ବିଭକ୍ତ । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଭାରତର ଏକ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରି ପାରିଥ୍ଲେ ଓ ଏକ ନୃତନ ଦିଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କରି ସମଗ୍ର 
ଜନଗଣଙ୍କୁ ସେଥୂରେ ସାମିଲ କରି ପାରିଥୁଲେ । ଯଦି ରାଷ୍ଟ୍ରକୁ ଆଧୁନିକ କରି 
ଶଳ୍ତିଶାଳୀଭାବେ ଗଢ଼ି ତୋଳିବାକୁ ହୁଏ, ତେବେ ତାହା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମାର୍ଗରେ ହିଁ ହୋଇ 
ପାରିବ ବୋଲି ମହତାବ ସ୍ପଷ୍ଟଭାବେ ମତ ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 


O00 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଚେତନାରେ ଓଡ଼ିଶା 


ସ୍ବାଧୀନତାର ପଚାଶ ବର୍ଷ ପୂରିଲା । ଓଡ଼ିଶା ପ୍ରଦେଶ ଗଠନ ହେବାର ଆଜିକୁ ୬୨ ବର୍ଷ 
ହେଲା । ଗାନିଜୀ ୧୯ ୨୧ ମସିହାରେ ଓଡ଼ିଶା ସ୍ଵତନ୍ତ୍ର ପ୍ରଦେଶ ହେବା ପୂର୍ବରୁ ଆସିଥୂଲେ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥ୍‌ଲେ ଏକମାତ୍ର ଭାରତୀୟ ଯେ କି ସମଗ୍ର ଭାରତର ପ୍ରତି ପ୍ରଦେଶ ଓ ପ୍ରତି 
ଅଞ୍ଚଳ ବୁଲି ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଜୀବନ୍ତ ସମ୍ପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । ସେ ବହୁ 
ଅଛ ସମୟ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଆସିଥୂ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଓ ଚେତନାରେ ଓଡ଼ିଶା ଯେଉଁ ସ୍ଥାନ 
ଅଧ୍କାର କରିଥଲା, ସେଥ୍ରୁ ଗାନ୍ଧୀଙ୍କର ମାନବତାବାଦର ରୂପ ପ୍ରକାଶ ପାଏ । 

ଗୋପବନ୍ଧୁବାବୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବାକୁ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରିଥୁଲେ 
ଯେତେବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କଲିକତାରେ ଅଖ୍‌୍ଳଭାରତ କଂଗ୍ରେସର ବିଶେଷ 
ଅଧ୍ବେଶନରେ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍ଲେ ¦! ଏହା ଥ୍ଲା ୧୯୨୦ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର 
ମାସ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ୧୯ ୨୧ ମା ୨୩ ତାରିଖ ଦିନ ଓଡ଼ିଶାରେ ପଦାର୍ପଣ କରିଥଲେ । 
କାଠଯୋଡ଼ି ବାଲିରେ ତାଙ୍କୁ ସମ୍ବର୍ବନା କରାଯାଇଥ୍‌୍ଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ 
୧୯୨୦ ମସିହା ମଇ ମାସ ୯ ତାରିଖ ତାଙ୍କର ଗୁଜୁରାଟୀ ପତ୍ରିକା ଁନବଜୀବନ'ରେ 
ଓଡ଼ିଶାରେ ଦ୍ରର୍ଭିକ୍ଷଂ ଲେଖାରେ ସାହାଯ୍ୟ ପାଇଁ ନିବେଦନ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ 
ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ, ˆ ଓଡ଼ିଶା ଭାରତର ଏକ ଦରିଦ୍ରତମ ଅଞ୍ଚଳର ଅଂଶ ବିଶେଷ । ସବୁ 
ଦିଗରେ ସେଠା ଲୋକେ ପଛରେ ପଡ଼ିଥ୍ବାରୁ ସେଠା ଲୋକଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶା ଆମ କାନକୁ 
ଆସେ ନାହିଁ । ଆମେ ଯେଉଁମାନେ ଭାରତୀୟ ବୋଲି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ କରୁଛୁ, ଆମର 
ଧର୍ମତଃ କରଁବ୍ୟ ହେଉଛି ଭାରତର କୌଣସି ଅଞ୍ଚଳ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କଲେ, ଆମେ 
ନିଜେ ଦୁଃଖ ଭୋଗ କରିବା । ଓଡ଼ିଶାର ଦୁଃଖରେ ବିଚଳିତ ନ ହୋଇ କିପରି ଆମେ 
ରହି ପାରିବା ?” ? ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାର ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଶ୍ରୀ ଅମୃତଲାଲ 
ଠକ୍୍‌ସକରଙ୍କୁ ଓଡ଼ିଶା ପଠାଇଥ୍‌ଲେ ଓ ତାଙ୍କର ରିପୋର୍ଟକୁ ନବଢୀବନରେ ପ୍ରକାଶ 
କରାଇଥ୍‌ଲେ । 

୧୯୨୩ କଟକର କାଠଯୋଡ଼ି ବାଲି ସଭାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଇଂରେଜୀ ଶିକ୍ଷାର 
ବ୍ୟଥତା ସମ୍ପର୍କରେ ଭାଷଣ ଦେଇଥୁଲେ । ଏହି ସଭାରେ ଗୋପବନ୍ଧୁ ସଭାପତିତ୍ଵ 
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୮୮ ଜ୍ଞା ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କରିଥ୍‌ଲେ । ପଶ୍ତିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ମହାମ୍ମାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଗତ କରିବା ଅବକାଶରେ କହିଥ୍ଲେ, 
“ଆଚି ମହାତ୍ମାଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ମୁଁ କହୁଅଛି ଯେ, ଉକ୍କଳବାସୀ, ପୁରୀବାସୀ ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ 
ପ୍ରପୀଡ଼ିତ ହେଲେ ମଧ୍ୟ ସେମାନେ ଅସହଯୋଗ ମହାଯଜ୍ଞରେ ପ୍ରାଣ ବିସର୍ଜନ କରି 
ଜାତୀୟତାର ପ୍ରମାଣ ଦେଖାଇ ଅଛନ୍ତି । ଉକ୍କଳ ଏତେ ନିର୍ଯ୍ୟାଚନା ଭୋଗ କରି ଏତେ 
ଦିନ ଯେ ତିଷ୍ଠି ଅଛି, ତାହା ନୂଆ ନୁହେଁ । × × × ଉକୁଳ ଯୁଗେ ଯୁଗେ ଉଦାରତା 
ଦେଖାଇଅଛି । ନାନା ଧର୍ମ, ବର୍ଣ୍ ସମ୍ପଦାୟର ଲୋକେ ଉତ୍କଳରେ ଏକୀଭୂତ । ପୁରୀ 
ଧାମରେ ଜାତି ଭେଦ ନାହିଁ । ଆଚି ମହାତ୍ମାଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ଶୁଭାଗମନ ଉକ୍ରଳ ଇତିହାସରେ 
ଏକ ନୃତନ ଚିରସ୍ନରଣୀୟ ଘଟଣା ।” ' ଗାନିଜୀ ଓଡ଼ିଶା ବୁଲିବା ପରେ 'ଇୟଙ୍ଗ ଇଵ୍ରିଆ 
ପତ୍ରିକାରେ ଲେଖ୍‌୍ଥୁଲେ, ˆ ଓଡ଼ିଶାରେ କଙ୍କାଳର ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍ବି ବୋଲି ମୁଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ 
ଥ୍ଲି; କିଛୁ ଯାହା ଦେଖ୍ଲି ସେତେ ମୁଁ ଆଶା କରିନଥ୍ଲି ! ମୁଁ ଭୀଷଣ ଦୃଶ୍ୟମାନ 
ଦେଖ୍ଛି, କିନୁ ଯାହା ଦେଖ୍ଲି ତାହା ଆହୁରି ଭୀଷଣ |! × × × ସେମାନେ ଚିକୁାର 
କରି, ଦୟାଦ୍ର ସ୍ଵରରେ କହିଲେ, ‘ଆମେ ଖାଦ୍ୟ ଚାହୁଁ । କେହି କେହି ପଚାରିଲେ, 
“କେବେ ଦର କମିବ ?”? ବହୁଲୋକଙ୍କ ପକ୍ଷରେ ସ୍ଵରାଜ୍ୟର ଅର୍ଥ ଅନ୍ନ ଓ ବସ୍ତର - 
ବସ୍ତ ଯେତେ ନୁହେଁ । ଶରୀରର ନିମ୍ନ ଅଂଶ ଢ଼ାଙ୍କିବା ପାଇଁ କନା ଖଣ୍ଡେ ଯଥେଷ୍ଟ, 
କିନ୍ଧ ଅନ୍ନ ସେମାନଙ୍କର ନିତାନ୍ତ ଦରକାର । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମନ ଭିତରେ ଓଡ଼ିଶା କିପରି 
ସ୍ଥାନ ଆବୋରି ନେଇଥ୍‌ଲା ତାହା ରାମଚନ୍ଦ୍ରନଙ୍କୁ ହିନ୍ଦୁମୁସଲମାନ ଏକତା ପାଇଁ 
ଉପବାସ କଲାବେଳେ କହିଛନ୍ତି, ‘ ଜାଗ୍ରତେ ସୁପ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଓଡ଼ିଶା ମୋ ମନରେ 
ଚାପି ରହିଛି । ବୁଭୁକ୍ଷିତ ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ଯାହା ଆବଶ୍ୟକ ତାହା ହିଁ ମୋତେ 
ସୁନ୍ଦର । ପ୍ରଥମେ ଢୀବନର ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ଢିନିଷ ଆମେ ଯୋଗାଉ, ତାଂ'ପରେ 
ଜଢୀବନର ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅଳଙ୍କାର ଆପେ ଆସିବ ।” 

ଭାରତର ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳ ତୁଳନାରେ ଓଡ଼ିଶା ଗରିବ ଏବଂ ଭଲ ଖଣ୍ଡିଏ ପିନ୍ଧିବା 
ଓ ଗଣ୍ଡିଏ ଖାଇବା ଏମାନଙ୍କ ଭାଗ୍ୟରେ ଜୁଟୁ ନଥ୍ବା ବେଳେ ଅନ୍ୟମାନେ ପୋଷାକ 
ପିନ୍ଧିବା ଅନ୍ୟାୟ ବୋଲି ତାଙ୍କ ମନରେ ଧାରଣା ହୋଇଥଲା । ତେଣୁ ସେ ପୁରୀର 
ଶରଧାବାଲିରେ ଯେଉଁ ବିରାଟ ସଭା ହୋଇଥଲା ସେଥ୍‌ରେ ସେ ନିଜର ପରିଛ୍ଥଦ 
ତ୍ୟାଗ ସଂକଳ୍ପ ଘୋଷଣା କରିଥୁଲେ । ଦୁଃଖୀ ଦରିଦ୍ରଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସମବେଦନା 
ତାଙ୍କ ଲେଖାରେ, ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । 

ଦ୍ଵିତୀୟବାର ଓଡ଼ିଶା ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ଲେଖ୍‌୍ଥ୍‌ଲେ, “ଓଡ଼ିଶା ଆମର 
ଦୁର୍ଦଶାଗ୍ରସ୍ତ ଅବସ୍ଥାର ପ୍ରତୀକ ବୋଳି ମୋର ମନେହୁଏ । ଓଡ଼ିଶାର ଉଦ୍ଧାର ହେଲେ 
ଭାରତର ଉବ୍ଧାର ହେବ ବୋଲି ମୁଁ ଭାବେ | ଏ ପ୍ରଦେଶଟି ଦେଶରେ ଦରିଦ୍ରତମ ହେବାର 
ନୁହେଁ । ଭାରତର ଅନ୍ୟ ଅଞ୍ଚଳମାନଙ୍କଠାରୁ ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକ ନ୍ୟୁନ ନୁହଁନ୍ତି । ଓଡ଼ିଶାର 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଚେତନାରେ ଓଡ଼ିଶା ଜ୍ଞ ୮୯ 


ନିଜର ଉଜ୍ଵଳ ଇତିହାସ ଅଛି । ସେଠାରେ ବିଶାଳ ମନ୍ଦିରମାନ ଅଛି । ସେଠି ଜଗନ୍ନାଥ 
ଅଛନ୍ତି ଯେ ପ୍ରାଣୀ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରଭେଦ ବିଚାର କରନ୍ତି ନାହିଁ । ତଥାପି ଦୁଃଖ 
ଲାଗେ କହିବାକୁ ଯେ ସେହି ବିଶାଳ ମନ୍ଦିରର ଛାୟା ତଳେ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ 
ଭୋକରେ ମରନ୍ତି । ଦରିଦ୍ରତା, ଦୁର୍ଭିକ୍ଷ ଓ ବ୍ୟାଧ୍‌ ବରାବର ସେଠି ଲାଗି ରହିଛି। 
ଓଡ଼ିଶାର ଲୋକଙ୍କ ଆଖ୍‌ରେ ଶୂନ୍ୟତା, ନିରାଶ ଓ ନିର୍ଜ୍ଚୀବତା ଯେପରି ଦେଖ୍ଛି ସେପରି 
ଅନ୍ୟତ୍ର କେଉଁଠି ଦେଖ୍‌ ନାହିଁ। 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଦେଖ୍ଯିବାକୁ କଂଗ୍ରେସ ନେତାମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ କରିଛନ୍ତି । 
ସେ ଭାଷଣ ପ୍ରସଙ୍ଗରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ଓଡ଼ିଶାର ଗ୍ରାମମାନଙ୍କରେ ପ୍ରବେଶ କର, ଦେଖ୍ବ 
ଭାରତବର୍ଷ କେଉଁଠାରେ ଅଛି । ଓଡ଼ିଶାର ଅବସ୍ଥା ଦେଖ୍ଲେ ଯେ କେହି ଏହା ସ୍ବୀକାର 
କରିବେ ଯେ, ଆଚୁଳେ ବିଦେଶୀ ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା ପାପ ।” 

ଓଡ଼ିଶାର ବୋଲଗଡ଼ଠାରେ ଥ୍ବା ବେଳର ଏକ ଘଟଣା ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ 
ଦୁଃଖ ଓ ଲଜା ଦେଇଥ୍‌ଲା । ସେ ତାହାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ‘ ଇୟଙ୍ଗ ଇଣ୍ତିଆ” ଡିସେମ୍ବର 
୨୨ ତାରିଖରେ “ଆମର ଲଜା ସେମାନଙ୍କର ଲଜା” ଶୀର୍ଷରେ ଲେଖ୍‌୍ଥୁଲେ, 
 “ବୋଲଗଡ଼ରେ ବସି ଦୀନବନ୍ଧୁ ଏଶ୍କୁଜଙ୍କ ସହ ୧ ୧ ତାରିଖ ଦିନ କଥା ହେବା ସମୟରେ 
ଜଣେ ଲୋକ ମଇଳା ଲୁଗା ଆଣ୍ଡ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ପିନ୍ଧିଛି, ଅଣ୍ଟା ନଇଁ ଯାଇଛି, ନଇଁ ନରଁ 
ଆମ ଆଗକୁ ଆସିଲା । କୁଟାଖଶ୍ତିଏ ଉଠାଇ ଦାନ୍ତରେ ଧରିଲା ଓ ପରେ ଲମ୍ବତମ୍ବ 
ହୋଇ ଗୋଡ଼ତଳେ ପଡ଼ିଗଲା । ତା'ପରେ ହାତଯୋଡ଼ି ପ୍ରଣାମ କଲା । କୁଟାଖଣ୍ଡକ 
ମୁହଁରୁ କାଢ଼ି ମୁଣ୍ଡରେ ଖୋସି ଦେଲା ଏବଂ ଯିବା ପାଇଁ ବାହାରିଲା । ଏ ଦୃଶ୍ଯ 
ଦେଖୁଥ୍ବାବେଳେ ମୁଁ ଦୁଃଖରେ ଛଟପଟ ହେଉଥାଏ । ଏ ଦୃଶ୍ୟ ଶେଷ ହେବା ମାତ୍ରକେ 
ମୁଁ ଜଣକୁ ଡାକ ପକାଇଲି ମୋ କଥା ବୁଝାଇ କହିବା ପାଇଁ । ତା'ପରେ ମୁଁ କଥା 
ଆରମ୍ଭ କଲି । ସେ ଲୋକଟି ଜଣେ ଅସ୍ଟୃଶ୍ୟ ଜାତିର ଲୋକ, ଛଅ ମାଇଲ ଦୂରରେ 
ତା'ର ଘର | ଜାଳେଣି କାଠ ବୋଝେ ମୁଣ୍ଡରେ ନେଇ ବୋଲଗଡ଼ ଆସିଥୁଲା ବିକିବା 
ପାଇଁ । ମୁଁ ଆସିବା ଶୁଣି ମୋତେ ଦେଖ୍ବା ପାଇଁ ଆସିଥ୍ଲା । କୁଟା ଖଣ୍ଡକ କାହିଁକି 
ମୁହଁରେ ଦେଲା ପଚରା ଯିବାରୁ ସେ କହିଲା, ମୋ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଦେଖାଇବା ପାଇଁ । 
ଲଜ୍ାରେ ମୁଁ ମୁଣ୍ଡ ତଳକୁ କରିଦେଲି । “ଏ ପ୍ରକାର ସମ୍ମାନର ମୂଲ୍ୟ ମୋ ପକ୍ଷରେ 
ସହ୍ୟ କରିବା କଠିନ ବୋଲି ମନେ ହେଲା । ମୋର ହିନ୍ଦୁ ଭାବରେ ଗଭୀର ଆଘାତ 
ଲାଗିଲା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ପଣ୍ଡିତ ଗୋପବନ୍ଧୁ ଦାସଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ଖବର ପାଇ ଲେଖ୍‌ଥୁଲେ, “ 'ଶୋକ 
ଓ ଅଶ୍ରୃତ ଭୂମି, ଓଡ଼ିଶାର ସନ୍ତାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସେ ଥଲେ ମହର୍ତମ ବ୍ୟକ୍ତି । 
ଗୋପବନ୍ଧୁ ତାଙ୍କର ସର୍ବସ୍ଵ ଓଡ଼ିଶାକୁ ଦେଇଥୁଲେ । × × × ଗୋପବନ୍ଧୁଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁରେ 
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୯୦ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଦେଶ ଆଜି ଦରିଦ୍ରତର । ସେ ଶରୀରରେ ଆମ ଭିତରେ ନ ଥୁଲେ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ମା ଆମ ସଙ୍ଗରେ ଅଛି । ସେ ମହାନ୍‌ ଆତ୍ମା ଓଡ଼ିଶା କର୍ମୀମାନଙ୍କୁ ପରିଚାଳନା 
କରୁ । ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ସେବାବ୍ରତ ପ୍ରତି ଲୋକଙ୍କ ମନୋଯୋଗ, ଅଧ୍କ ଉଦ୍ୟମ, ଅଧ୍କ 
ସ୍ଵାର୍ଥତ୍ୟାଗ ଓ ଜାତୀୟ ଆବଶ୍ୟକତା ତୁଳନାରେ ଚାରିଆଡ଼େ ବିକ୍ଷିପ୍ତ ଅଳ୍ପ ସଂଖ୍ୟକ 
କର୍ମୀମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍କ ଏକତା ଆଣୁ ।”? 

ପ୍ରାବନ୍ଧିକ ଚିତ୍ତରଂଜନ ଦାସ ତାଙ୍କ ଗାନ୍ଧୀବାଦ ଓ ବିବେକ” ପ୍ରବଂଧରେ 
ଲେଖ୍ଛନ୍ତି, ‘ଗାନ୍ଧି ମଣିଷକୁ ମଣିଷ ଭଳି ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ | ସବୁ ମଣିଷ ଭିତରେ 
ଭଗବାନଙ୍କର ସତ୍ତା ରହିଛି ବୋଲି ଅନୁଭବ କରୁଥୁଲେ । ତେଣୁ ମଣିଷକୁ ଚରମ 
ବୋଲି ମାନୁଥ୍‌ଲେ । ମଣିଷକୁ ଯଥାର୍ଥରେ ମଣିଷ ହେବାକୁ ଦେଇ ପାରୁଥ୍ବା ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାକୁ ସେ ଆଦର୍ଶ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବୋଲି ମାନୁଥ୍‌ଲେ । ଏହି ଢୀବନ ଦ୍ରଷ୍ଚିକୁ ଦାର୍ଶନିକ 
ପରିଭାଷାରେ Humanism ବା ମାନବତାବାଦ ବୋଲି କୁହାଯାଇଥାଏ !” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚେତନାରେ ମାନବିକ ସଂବେଦନର ଚିତ୍ର ଦେବାବେଳେ ବର୍ର୍ମାନ 
ରାଜନୀତିଜ୍ଞମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ପ୍ରତି ସେଇ ଭାବଉଦ୍ରେକହୋଇ 
ପାରିଲେ, ତାହା ଏକ ନୃତନ ରାଜନୈତିକ ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ ସହାୟକ 
ହେବ । ଓଡ଼ିଶା ସର୍ବଭାରତୀୟ ତୁଳନାରେ ଏବେ ବି ଏକ ଦରିଦ୍ର ରାଜ୍ୟ । ଦାରିଦ୍ର୍ୟ 
ଦୂରୀକରଣ କରିବାକୁ ହେଲେ ଏକ ସଂବେଦନଶୀଳ ମନୋଭାବ ପ୍ରତ୍ୟେକ ନାଗରିକ 
ମଧ୍ଯରେ ସୃଷ୍ଟି କରିବା ସର୍ବାଦୌ ଆବଶ୍ୟକ ଏବଂ ଏହି ପଥ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆମକୁ ଦେଖାଇ 
ଦେଇଛନ୍ତି ଓ ଗୋପବନ୍ଧୁ ତାହାକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରୂପାୟିତ କରିବାରେ ନିଜର ପ୍ରାଣ 
ଦେଇଛନ୍ତି । 


00 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ଦର୍ଶନ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମାନ୍ଦ୍ରାଳ ଆସିବାର ଥାଏ । ଟ୍ରେନ୍ନରେ ଗାନ୍ଧିଢ୍ରୀ ଆସିବେ । ବାଟରେ 
ପଡୁଥାଏ ତାରାମଣି ନାଁରେ ଗୋଟିଏ ଗାଟିଏ । ସେଠି ଥାଏ କୃଷ୍ଠରୋଗୀମାନଙ୍କର 
ଡାକ୍ତରଖାନା । ଗୋଟିଏ ଛୋଟିଆ କୁଷ୍ଠବସତି। ସେମାନେ ଚାହୁଁଛନ୍ତି ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କୁ 
ଦେଖ୍ବେ । ଗାନିଜଢୀଙ୍କୁ ଦର୍ଶନ କରିବେ । କିନ୍ୁ କିପରି ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ ? ସେଠି 
ନଥାଏ ରେଳଷ୍ଟେସନ | ରେଳଗାଡ଼ି ରହେନି ସେଠି । 

କୁଷ୍ଠରୋଗୀମାନଙ୍କୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ରାଜି ହେଲେ । ଟ୍ରେନ୍ନ ରହିବାପାଇଁ 
ଗୋଟିଏ ପ୍ଲାଟ୍‌ଫର୍ମ କାମ ଚଳାଇବାପାଇଁ ତିଆରି ହେଲା ।! ଠିକ ହେଲା ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଆସିବେ । ସେଠାରେ ଟ୍ରେନ୍‌ କିଛି ସମୟ ରହିବ । ସେଠାକାର ଲୋକମାନେ ସେହି 
ସମୟରେ ସେଇଠି ଏକାଠି ହେବେ । ଗାନ୍ଧିତୀ ସେମାନଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ବେ । 

ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କୁ ଧରି ଆସିଥ୍‌ବା ଟ୍ରେନନ ଧୀରେ ଧୀରେ ତାରାମଣି ଷ୍ଟେସନରେ 
ରହିଲା । ଲୋକମାନେ ଢମା ହୋଇଥାନ୍ତି ତାଙ୍କୁ ଦେଖ୍ବାକୁ । ସେମାନେ ତ ଏଇ 
ସମୟକୁ ଅପେକ୍ଷା କରିଥୁଲେ । ଟ୍ରେନ୍‌ କମ୍ପାଟ୍‌ମେଣ୍ଟ ଭିତରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତଳକୁ ଓହ୍ଲାଇଲେ । 
ପ୍ଲାଟଫର୍ମ ଉପରେ ଉଚ୍ଚାବେଦୀ ଉପରେ ଛିଡ଼ା ହେଲେ । ଚାରିଆଡ଼କୁ ଚାହିଁଲେ । ହାତ 
ହଲାଇ ଜୟ” ପକାଇବାକୁ ମନାକଲେ । 

ସବୁ ଲୋକ ଚୂପ୍ଚାପ୍‌ । ସମସ୍ତେ ନିରବ । ପୁରୁଷ, ସ୍ତୀ, ପିଲା ବୁଢା ସମସ୍ତେ 
ଏକାଠି ଆଆନ୍ି ସେଇଠି । ଗାନ୍ଧିତୀ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ଲେ । 
ତାଙ୍କର ଆଖ୍‌ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ଏମୁଣ୍ଡରୁ ସେମୁଣ୍ଡ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଘୂରିଗଲା । 

ସେ ନିଜର ହାତ ଦୃଇଟିକୁ ଯୋଡ଼ି ଦେଲେ । ପୁଣି ଥରେ ସେହି ସମବେତ 
ଜନତାକୁ ନମସ୍କାର କରି ଚାରହିଁଗଲେ । ସେଠାରେ ଉପସ୍ଥିତ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କୁ ହିଁ ନମସ୍କାର କରୁଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସେହି ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନେ 
ଶଶ୍ଵର ରୂପରେ ସେଇଠି ଏକାଠି ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେହି ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣମାନଙ୍କୁ 
ଜଢଣ ଜଣ କରି ନମସ୍ତଚାର କଲେ । ସମସ୍ତେ ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ, ଅନୁଭବ କରୁଥ୍ଲେ ଓ 
ଭାବୁଥ୍ଲେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କୁ ନମସ୍କାର କଲେ ଓ ତାଙ୍କର ନମସ୍କାର ଗ୍ରହଣ କଲେ । 
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୯୨ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କାହାରି ପାଟିରୁ କଥା ବାହାରୁ ନଥୁଲା । ଜୟଧ୍ବନୀ ପଡୁନଥୁଲା । ପାଟଫର୍ମରେ 
କେବଳ ନିରବତା । ଅଖଣ୍ଡ ନିରବତା | 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ପୁଣି ଥରେ ଚାହିଁଲେ ଏକାଠି ହୋଇଥ୍‌ବା ତାରାମଣି ଗାର କୁଷ୍ଠପଲ୍ଲୀର 


ଅନ୍ତେବାସୀଙ୍କୁ । ଟ୍ରେନ୍‌ ଭିତରକୁ ଚାଲିଗଲେ । 
ଟ୍ରେନ୍ନ ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା । ସମବେତ ସେହି ଦରିଦ୍ର ଲୋକମାନେ 


ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କୁ ଅନୁଭବ କରୁଥ୍‌ଲେ । 


00 
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ଶାନ୍ତିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାନ୍ଧି 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆମେ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ, ସଂସ୍କାରକ ଓ ଶାନ୍ତିର ବାରାଁବହ ବୋଲି 
ଗ୍ରହଣ କରୁ । ସେ ଏପରି ଏକ ଭାରତର ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖ୍ଥ୍ଲେ, ଯେଉଁ ଭାରତରେ ସବୁଠାରୁ 
ଦରିଦ୍ର ଲୋକଟି ଏହା ତାହାର ଦେଶ ବୋଲି ଭାବିବ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ର ନିର୍ମାଣରେ ତା'ର 
ସ୍ଵର ମଧ୍ଯ ଶୁଣାଯିବ । ଏହି ଦେଶରେ ଉଚ୍ଚବର୍ଗ ଓ ନିମ୍ନବର୍ଗ ରହିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସବୁ 
ସଂପ୍ରଦାୟର ଲୋକମାନେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ଓ ସୁସଂହତ ଭାବରେ ବାସ କରିବେ | ଅସ୍ପୃଶ୍ୟତା 
ରହିବ ନାହିଁ, ମହିଳାମାନେ ପୁରୁଷମାନଙ୍କ ପରି ସମାନ ଅଧ୍୍‌କାର ପାଇବେ ଏବଂ 
ନିଶାର ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ନିବାରଣ ହେବ । 

ଏହା ଥୁଲା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଇଚ୍ଛା । ଏହାକୁ ସ୍ଵପ୍ନ କହିବା ଠିକ ହେବ ନାହିଁ । 
କିନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ଇଚ୍ଛା ପୂରଣ ହୋଇପାରି ନାହିଁ । ବର୍ରମାନର ଜଗତୀକରଣ 
ଫଳରେ ଆର୍ଥକ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମକୁ ତ୍ଵରାନ୍ଧିତ କରାଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ଏହାର ପ୍ରଭାବ 
ଗରିବ ଜନସାଧାରଣଙ୍କ ଉପରେ ଅଧକ ପଡୁଛି । ଫଳରେ ଦିନକୁ ଦିନ ଦାରିଦ୍ର 
ସୀମାରେଖା ତଳେ ଅଧ୍ଵକ ଲୋକ ଆସୁଛନ୍ତି । ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆର୍ଥକ 
ଅସମାନତା ବୂଵଧି, ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ସଂହତିକୁ ବ୍ୟାହତ କରୁଛି । ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
ହୋଇପାରୁ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଶାନ୍ତି କହିଲେ ବୁଝୁଥ୍‌ଲେ ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଅବସ୍ଥାରୁ ଉତ୍ପନ୍ନ 
ସ୍ଥିତି ଯାହା ପରସ୍ପରର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ମାନବତ୍ଵର ଏକତା ଉପରେ ନିର୍ଭର କରେ । ପରସ୍ତର 
ମଧ୍ଯରେ ବିଶ୍ଵାସ ସେତେବେଳେ ଆସେ, ଯେତେବେଳେ ସାର୍ବଜନୀନ ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ 
ସାମୂହିକ ସାହାଯ୍ୟ ଓ ସହଯୋଗ କରି କାର୍ଯ୍ୟ କରାଯାଏ । ଏହା ବିକାଶ କରିବାର 
ଉଦ୍ଦୀପନା ଓ ଆଗ୍ରହ ସୃଵ୍ତି କରେ । ଏହା ଦ୍ଵାରା ବିକାଶ ମଧ୍ୟ ଆପଣାଛାଏଁ ଘଟେ । 
ବିକାଶ ପାଇଁ ଚେଷ୍କା ଉପରେ ଅଧକ ମନୋନିବେଶ କରିବାକୁ ହେବ । ଥରେ ଏହା 
ସଶକ୍ତ ଭାବରେ ହୋଇପାରିଲେ, ଶାନ୍ତି ଆପେ ଆପେ ଆସିଯିବ । କାରଣ ଶାନ୍ତି ହେଉଛି 
ଏପରି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଯାହା ନ୍ୟାୟ, ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ବିକାଶକୁ ନେଇ ଗଢ଼ିଉଠେ । 

ବର୍ରମାନ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମସ୍ଯା ଜର୍ଜରିତ । ମଣିଷ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଦିନକୁ 
ଦିନ ଅସମାନତା ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ମାନବିକ ଅଧୁଵକାରର ନଗ୍ନ ଉଲ୍ଲଙ୍ଘନ ସବୁ 
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୯୪ ୫# ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ନିତିଦିନିଆ ବ୍ଯାପାର । ଜାତିଗତ ବିଭେଦ, ବାଛବିଚାର ଠାରୁ 
ନବ୍ୟଉପନିବେଶବାଦ କ୍ରମଶଃ ମୁଣ୍ଡଟେକି ଉଠୁଛି । ସବୁଠାରେ ହତାଶାଭାବ ଏବଂ 
ବିଦ୍ରୋହ । ଏହା ହିଂସା ଓ ହିଂସାତ୍ମକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ଦେଉଛି । ହିଂସାତ୍ମକ 
କାର୍ଯ୍ୟ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗୁଛି । ଲୋକମାନେ ନିଜ ନିଜର ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତି ଗର୍ବ ଅନୁଭବ 
କରୁଛନ୍ତି କିଚୁ ତାହାର ସତ୍ୟତାକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା କିମ୍ବା ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ଏଥ୍‌ପ୍ରତି ଆଦୌ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉନାହାନ୍ତି । ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦର ବିଷାକ୍ତ ଫଣା 
ମୁଣ୍ଡଟେକି ଉଠିବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହିସବୁ ମୌଳିକ ସମସ୍ୟା ଶାନ୍ତିକୁ ବ୍ୟାହତ କରୁଛି । 
ମାନବିକ ସଂହତିକୁ ପ୍ରତିହତ କରୁଛି । ମାନବିକ ସୃଷ୍ଠି ପ୍ରତି ଅବଜ୍ଞା କରୁଛି । ଏହାର 
କାରଣ ସ୍ଵରୂପ ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଉଛି ଯେ, ମଣିଷର ସ୍ଵାର୍ଥପରତା ଓ ଓିବ୍ଧତ୍ଵ ଏହା ମୂଳରେ 
ରହିଛି । ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜ ବିଷାକ୍ତ ହୋଇଯାଇ ବିଷାକ୍ତ ବାୟୁମଣ୍ଡଳ ସୃଷ୍ଟି ହେଉଛି । 
ମାନବ ସୃଷ୍ଟି ପ୍ରତି ଏହା ଏକ ମାରାତ୍ମକ ବିପଦ । 

ମନୁଷ୍ୟ ସଦାସର୍ବଦା ଭୟଯୁକ୍ତ ଓ ସନ୍ଦିଗ୍ଧ ହୋଇ ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ବର୍ରମାନର 
ଯୁଗ ପରମାଣୁର ଯୁଗ । ଏହି ପରମାଣୁ ଯୁଗରେ ମନୁଷ୍ୟ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବାର ଚେଷ୍ଟା 
ମଧ୍ଯ ପରୀକ୍ଷାରାରରେ ପରୀକ୍ଷିତ । କାରଣ ମନୁଷ୍ୟକୁ ଶାନ୍ତି ଓ ଆନନ୍ଦ ବିଜ୍ଞାନ ଆଦୌ 
ଦେଇପାରୁନାହିଁ ଓ ଦେଇ ମଧ୍ଯ ପାରିବ ନାହିଁ । ଯଦି ଶାନ୍ତି ପାଇବାକୁ ହେବ, ତେବେ 
ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ମାଧମ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଶାରିପୂର୍ଣ୍ଣ ବାଟଦେଇ ହିଁ କେବଳ 
ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରାଯାଇପାରିବ । ଶାନ୍ତି ପାଖରେ ପହଞ୍ଚ୍ବାକୁ ହେଲେ ଶାନ୍ତିର ବାର 
ମଧ୍ଯ ପ୍ରଚାର କରିବାକୁ ହେବ । ବରଁମାନ ବିଶ୍ଵପାଇଁ ଆବଶ୍ଯକ ଶାବ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ପରି ଲୋକମାନେ ହିଁ କେବଳ ଶି ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ସହାୟକ ହୋଇପାରିବେ । ଶାନ୍ତି କହିବା 
ଅର୍ଥ ନୁହେଁ ଯୁଦ୍ଧର ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବସାନ । ମନୁଷ୍ୟ ଓ ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ସଂପର୍କ, ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ସଂପର୍କ ଓ ସହଯୋଗକୁ ଦ୍ଢ଼ୀଭୂତ କରିବା ଶାନ୍ତିର କାର୍ଯ୍ୟ । ବିଭିନ୍ନ 
ଭାବରେ ସହଯୋଗ ଓ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇପାରିବ । ଯୁଦ୍ଧ ବା ଶାତ୍ତି ପ୍ରଦର୍ଶନ 
କରି ଯେଉଁ ବିଜୟ ହାସଇ କରାଯାଏ, ସେ ବିଜୟ ବିଜୟ ନୁହେଁ; ତାହା ସ୍ଥାୟୀ 
ହୋଇପାରେନା । ଅହିଂସା ଓ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ମାଧ୍ଯମରେ ବିଜୟ ହାସଲ କରିବା ହିଁ ପ୍ରକୃତ 
ବିଜୟ । ଏହା କେବଳ ଦ୍ୟର୍ଘସ୍ଥାୟୀ । 

ବର୍ରମାନ ବିଶ୍ଵ ଆଉ ଏକ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧ ଆଡ଼କୁ ମୁହାଁଉଛି । ଏହା ଘଟିବାର କାରଣ 
ନବ୍ୟ-ଉପନିବେଶବାଦର ଚେର ମାଡ଼ିଚାଲିଛି ନୂଆ ରୂପରେ । ଆନ୍ତଜାତିକ ପୁଞ୍ଜିବାଦ 
ଏବଂ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ପ୍ରଯୁଭ୍ତି ବିଦ୍ୟାର ପ୍ରଭାବ ମନୁଷ୍ୟ ମନୁରେ ଗଜୀର ରେଖାପାତ କରୁଛି 
ଫଳରେ ମନୁଷ୍ୟ ନିଢର ଚେତନ ଶକ୍ତିକୁ କ୍ରମଶଃ ଦାବିଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ଏହା ଅନ୍ୟ 
ମନୁଷ୍ୟ ସହିତ ଆଦୌ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ କରିପାରୁ ନାହିଁ । ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍୍ବାକୁ 
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ଶାରିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାନ୍ଧି ୍ଞ ୯୫ 


ହେଲେ ନିଜ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଚେତନ ଶକ୍ତିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରି ଅନ୍ୟର ଚେତନ ଶକ୍ତି ସହିତ 
ସୁସଂହତ ସଂପର୍କ ସ୍ଥାପନ କରିବାକୁ ହେବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ, ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର 
ଲକ୍ଷ୍ୟସ୍ଥଳରେ ପହଞ୍ଚ୍ବାକୁ ଆଦୌ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । କାରଣ ଏହା 
ମନୁଷ୍ୟ ସମାଜର ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟ ଯେଉଁ ବନ୍ଧନରେ 
ବାନ୍ଧଦିହୋଇ ରହିଛି, ତାହାର ମୂଳ କାରଣକୁ ଖୋଜିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଏହାର 
ମୂଳୋପ୍ବାଟନ କରାଯାଇପାରିଲେ ଶାବ୍ତି ପାଇଁ ଦେଖା ଦେଇଥୁ୍‌ବା ସମସ୍ୟାଗୁଡ଼ିକୁ ମଧ୍ଯ 
ସମାଧାନ କରାଯାଇପାରିବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ ମନୁଷ୍ୟକୁ ସବୁ ପ୍ରକାର ବନ୍ଧନରୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ ହେବ । 
ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥୁବା ପ୍ରେମ, ଶାଚି, ଆମ୍ଶୃଙ୍ଖଳା, ସେବା, ସତ୍ଯ ପ୍ରତି ଆଗ୍ରହ 
ଏବଂ ସଦାଚାର ଇତ୍ୟାଦିକୁ ଜାଗ୍ରତ କରିପାରିଲେ ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ । ମନୁଷ୍ୟ ମନରେ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜାଗରଣ କରିବାକୁ ହେବ । ଧର୍ମ ଯେପରି ରକ୍ତପାତ, ହିଂସା, ଦ୍ଵେଷ ଓ 
ସଂଘର୍ଷର କାରଣ ହୋଇପାରେ, ଧର୍ମ ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଚିରନ୍ତନ ଶାନ୍ତିର ମାର୍ଗଦର୍ଶନ 
ମଧ୍ଯ କରିପାରେ । ଧର୍ମନୈତିକ ଶର୍ତିଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟକରି ମାନବିକ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ 
ଗାନ୍ଧି ବିଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରଥମେ ଥ୍‌ଲେ ଜଣେ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ । ଜଣେ ବିଜ୍ଞାନୀ କେବଳ 
ଜ୍ଞାନ ଆହରଣ କରେନି ବରଂ ସେହି ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରେ । 
ସମଗ୍ର ମାନବ ସମାଜର ଉନ୍ନତିକନ୍ତେ ଓ ଭଲ ପାଇଁ ଜ୍ଞାନର ସୃଷ୍ଟି ଚେତନାକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଏ । ଜଣେ ବୈଜ୍ଞାନିକ କ୍ରମାନ୍ଵୟରେ ଠିକ୍‌ ଚିନ୍ତା କରେ । କିଚ୍ଛୁ ତାହାର ଚିନ୍ତା 
କରିବା ଅପେକ୍ଷା ସେ ଜଣେ ଦାୟିତ୍ଵସମ୍ପଚନ ନାଗରିକ ଏହି ସମାଜର । ତେଣୁ ତାଙ୍କର 
ପ୍ରଥମ ଓ ପ୍ରଧାନ କାର୍ଯ୍ୟ ହେଉଛି ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ କରିବା । ବିଜ୍ଞାନ ସଂପର୍କିତ ସମସ୍ତ 
ଜ୍ଞାନକୁ ସେ କ୍ଷୁଧା, ରୋଗ, ଅଜ୍ଞତା ଇତ୍ୟାଦି ନାନାବିଧ ସମାଜର ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ 
କରିବାରେ ବ୍ୟବହାର କରିବା ଉଚିତ । ବିଜ୍ଞାନର ଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରୟୋଗ କଲାବେଳେ 
ସମାଜର ବ୍ୟାପକ ସ୍ଵାର୍ଥ ଓ ମାନବ ସମାଜର ମଙ୍ଗଳ ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟହେବା ସର୍ବାଦୌ 
ଆବଶ୍ୟକ । ବିଜ୍ଞାନକୁ ପ୍ରୟୋଗ କଲେ ଯେପରି ସମାଜର କିଛି କ୍ଷତି ନଘଟେ, ସେଥ୍ପ୍ରତି 
ମଧ୍ଯ ଦୃଷ୍ଟିଦେବା ବିଜ୍ଞାନୀର କରଁବ୍ୟ । ଗାନ୍ଧି ଏହିପରି ଜଣେ ବିଜ୍ଞାନୀ ଥୂଲେ । ତେଣୁ 
ତାଙ୍କୁ ଆମେ ସମାଜ-ବିଜ୍ଞାନୀ ବୋଲି କହିପାରିବା । 

ସ୍ବାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ ତାଙ୍କର ଅପୂର୍ବ ସଂଗ୍ରାମ ହେତୁ ଜଣେ ସମାଜବିଜ୍ଞାନୀ 
ଭାବେ ସେ ତାଙ୍କର ଦାୟିତ୍ଵ ସଂପାଦନ କରିଥ୍ଲେ । କାରଣ ସେ ଦେଖ୍ଥ୍ଲେ ଯଦି 
ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଥବା ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ, କୁସଂସ୍କାରକୁ ଦୂର କରାଯାଇ ନପାରେ, 
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୯୬ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ତେବେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଆଦୌ ବିକାଶ ଲାଭ କରିପାରିବ ନାହିଁ । ସାମାଜିକ ଉତ୍ଥାନ ଓ ତଳେ 
ପଡ଼ିଥ୍ବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଶେଷ କରି ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଉଠାଇବାକୁ ହେଲେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ 
ପ୍ରତିବନ୍ଧକମାନ ରହିଛି, ସେହି ସେହି ପ୍ରତିବନ୍ଧକକୁ ଦୂରକୁ ହଟାଇବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ରାଜନୈତିକ ଦାସତ୍ଵରୁ ମୁଲ୍ତି ପାଇବା ପାଇଁ ସେ ହରିଜନ ଆନ୍ଦୋଳନ କରି ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା 
ନିବାରଣ, ନାରୀ ଢାଗରଣ, ଗ୍ରାମ୍ୟ ବିକାଶକୁ ନିଜର ପ୍ରଥମ ଆୟୁଧ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଚରଖା ମାଧ୍ୟମରେ ସୃୂତାକାଟି ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବାକୁ ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରବର୍ରାଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କ ସଂଗ୍ରାମ ଓ ସଂଘର୍ଷର ଅଂଶ ଥଲେ ଉତ୍ୟ ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ 
ବାଲ୍ୟବିବାହ, ଯୌତୁକ ପ୍ରଥା, ବିଧବାମାନଙ୍କ ଉପରେ - ସାମାଜିକ ଅତ୍ୟାଚାର, 
ସମାଜରେ ନାରୀମାନଙ୍କୁ ନ୍ୟୁନ କରି ଦେଖ୍ବା ବିରୋଧରେ ତାଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ ଥଲା 
ତୀବ୍ର ଓ ବ୍ୟାପକ । ନାରୀମୁକ୍ତି ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବା ଏକ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ସାମାଜିକ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଏକ କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ଥୁଲାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହା ଆରମ୍ଭ କରି ସ୍ତ୍ରୀ 
ଓ ପୁରୁଷକୁ ସମାନ ସ୍ତରରେ ରଖ୍‌ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଚଲାଇଥ୍‌ଲେ । ସେ 
ଚାହିଁଥିଲେ ଭାରତୀୟ ସ୍ଵାଧୀନତା ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ଭାବନା ଗଢ଼ିଉଠୁ । ଭାରତର 
ଏକତା ଏବଂ ସଂହତି ରକ୍ଷା କରିବାକୁ ହେଲେ ଜାତି, ଧର୍ମ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ନିର୍ବିଶେଷରେ, 
ପୁରୁଷ ଓ ସ୍ତ୍ରୀ ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପାର୍ଥକ୍ୟକୁ ଦୂରକରି ଏକ୍ୟ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ହେବ । 
ଏଥୁପାଇଁ ସେ ବର୍ଣ୍ଣଗତ ଦ୍ଵେଷ, ସନ୍ଧାସବାଦ, ବିଛିନତାବାଦ ପ୍ରଭୃତି ବିରୋଧରେ ସ୍ଵର 
ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥଲେ । ଶାନ୍ତିର ମାର୍ଗକୁ ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ ବୋଲି ଭାବି 
ତାହାକୁ ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । ଯେକୌଣସି 
ଯୁବ୍ଧର ପରିଣତି ହେଉଛି ଶାନ୍ତି । କାରଣ ଯୁଦ୍ଧପରେ ଶାଳି ପାଇଁ ହିଁ ଚେଷ୍ଟା କରାଯାଏ 
ଏବଂ ମାନସିକ ସ୍ତରରେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ବା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଓ ସଂଷର୍ଷର ଅବସାନ କରିବାକୁ 
ଚେଷ୍ଟା ହୁଏ । ପରସ୍ପର ମଧ୍ଯରେ ଦୁନ୍ଦ୍ର ସଂଘର୍ଷ ହେଉଛି ଯୁଦ୍ଧ ଏବଂ ଏହା ଘୃଣା, ଦେଖ, 
ପ୍ରତିହିଂସା ଓ ତିସ୍ତଡା ବୃବି କରାଏ । ଏହା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା ପାଇଁ ଅତି ହାଲୁକା 
ମୂଳଦୁଆ । କିନ୍ତୁ ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସମସ୍ତ ସମସ୍ୟାର 
ଦ୍ଵାର ଉନ୍ଲ୍‌କ୍ତ ହୋଇଯାଏ ଏବଂ ଯେଉଁ ନୃତନ ବୁଝାମଣା ସୃଷ୍ଟି ହୁଏ, ତାହା ସମସ୍ତ 
ବିଷ ୟର ସତ୍ୟତାକୁ ପୂ୍ଖ ନୃପୁଚ୍ ଆଲୋଚନା କରିବାର ସୁଯୋଗ ଦିଏ । ଏହି ମାଧ୍ୟମ 
ଜରିଆରେ ସମାଧାନ ନିରୁତ୍ସାହିତ କରେନା ଏବଂ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାରେ 
ସହାୟକ ହୋଇଥାଏ । 

ଏହି ଅହିଂସାମ୍ମକ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବାକୁ ହେଲେ ମାନସିକ ଓ ନୈତିକ ସ୍ତରରେ 
ଏହା ଖୁବ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରରାବ ପକାଏ ।! ମନୁଷ୍ୟ ନିଜର ଭାବାବେଗ ଓ ଚିଭବୃତ୍ରିକୁ 
ଶ୍ୃ୍ଖଚଜିତ ଓ ସଂଯମ କରିପାରିଲେ ହିଁ ଅହିଂସା ମାର୍ଗକୁ ଗ୍ରହଣ କରେ । 
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ଶାନ୍ତିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାନ୍ଧି # ୯୭ 


ଏହା ଯୁବ କୌଶଳ ଠାରୁ କୌଣସି ଗୁଣରେ ନ୍ୟୁନ ନୁହେଁ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର 
ଦ୍ନ୍ଦ୍ର ଓ ବିବାଦକୁ ସମାଧାନ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ମାଧ୍ୟମ ଅଟେ । ଅହିଂସାତ୍ମକ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିବାକୁ ହେଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାହସ ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲୋଡ଼ା । ଆମ୍ମତ୍ୟାଗ, ସଂଯମତା ଓ 
ଦୃଃଖକଷ୍ଟକୁ ସହିଯିବା ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ହିଁ ଏ ପ୍ରକାର ସଂଗ୍ରାମର ସଂଗ୍ରାମୀ 
ହୋଇପାରିବେ । ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ସକାରାତ୍ମକ ଓ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ । ଏକ ବ୍ୟାପକ ଭାବ 
ଓ ଗୌରବର ଅଧ୍କାରୀ ହେବାପାଇଁ ଏ ପ୍ରକାର ସେବା କରିବାର ସୁଯୋଗ ମିଳେ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅହିଂସା ସଂଗ୍ରାମର ଏହି ବିଶେଷତା ମଧ୍ଯରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରି 
ସଫଳ ହୋଇରଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅହିଂସାକୁ ତାଙ୍କର ପ୍ରଧାନ ଅସ୍ତ ଭାବରେ କାହିଁକି ସ୍ଥିର କଲେ ଏହା 
ମଧ୍ଯ ବିଚାରର ବିଷୟ । ମନୁଷ୍ଯ ଭିତରେ ସଦାସର୍ବଦା ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ ମନୁଷ୍ଯ ପଶୁ 
ଅବସ୍ଥାରୁ ମନୁଷ୍ୟ ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହୋଇଛି । ଏଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ପଶୁ ପ୍ରବୃରି ରହିବାକୁ 
ବାଧ୍ଯ । ଯଦିଓ ଏହି ପଶୁ ପ୍ରବୃରିକୁ ସମ୍ପର୍ଣ୍ଣ ଅବଜ୍ଞା କରିପାରିବ ନାହିଁ, କିନ୍ତୁ କ୍ରମଶଃ 
ଏହି ପ୍ରବୃତ୍ତିକୁ ଶ୍ୃତ୍ଖାଳିତ, ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରି ପରିଚାଳିତ କରାଯାଇପାରିବ, ସମାଜ 
ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ବହୁଲୋକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ବେଳେ ଅହିଂସାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସୋପାନରେ 
ସମସ୍ତେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । କାରଣ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଆଧ୍ଯାମ୍ଭିକ ସ୍ତରରେ ଅହିଂସା 
ନହେଲେ ବ୍ୟ୍ତି ମନରେ ହିଂସାଭାବ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ବିଦ୍ଵେଷ ଭାବ ରହିବ । ଏକ 
ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଷ ଭାବ ରହିବ । ଏକ ପୂର୍ଣ୍ଣାଙ୍ଗ ବ୍ୟକ୍ତି ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବେ ଅହିଂସ । 
କାରଣ ସେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସ୍ତରରେ ଉନ୍ନୀତ । ହୁଏତ ଏହି ବ୍ୟକ୍ତିର ବହୁ ଲୋକ ବିରୋଧୀ 
ଥାଇପାରନ୍ତି କିମ୍ବା ତାଙ୍କୁ ସମାଲୋଚନା କରିଆଇ ପାରନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ତାଙ୍କର ଅହିଂସା ପ୍ରତି 
ସର୍ବଦା ଅଙ୍ଗୀକାର, ତାଙ୍କୁ ପରିଶେଷରେ ବିଜୟଶ୍ରୀ ବିମଣ୍ଡିତ କରାଇବ । 

ଗାନ୍ଧିଚୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ିତ ଶ୍ରମ ଅନ୍ୟକୁ 
ଆକର୍ଷିତ କରିବ, ବିଶେଷକରି ପୁଞ୍ଜ ଓ ଶ୍ରମ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ଵୟ ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ୟପୂର୍ଣ୍ଣ 
ବାତାବରଣ ସୃଷ୍ଠି କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ଶ୍ରମିକ ଆବଶ୍ଯକ ଖାଦ୍ଯ, 
ବାସଗୃହ, ଶିକ୍ଷାର ସୁଯୋଗ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟସେବା ଇତ୍ଯାଦି ପାରପାରିବ । ପରିବାର ମଧ୍ୟରେ 
ପ୍ରଥମେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ପରସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ପ୍ରେମ ଭାବକୁ ଅକ୍ଷୁର୍ଣ୍ 
ରଖାଯାଇପାରିବ ! ହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଯେଉଁ ସଫଳତା ମିଳିନପାରେ, 
ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ଅନବରତ ସଂଗ୍ରାମ ହୃଦ୍ୟବୋଧଜନକ ବା ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ ସିଦ୍ଧାନ୍ତରେ 
ପହଞ୍ଚାଇବାରେ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହେବ । ଗାଞ୍ପିତୀ ତାଙ୍କ ଜୀବନର ସତ୍ୟ ପରଖରେ 
ଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼ାଇଯାଇ କିପରି ସାମାଜିକ ପ୍ରଗତି, ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଓ ବିଶ୍ଵଶାଳ୍ତି 
ପାଇପାରିବ, ତାହାର ମାର୍ଗ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି । ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସ୍ତଷ୍ଠ ଭାବରେ ଦେଖାଇ 
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୯୮ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଦେଇଯାଇଛନ୍ତି ଯେ. ଜୀବନର ବହୁ ବହୁ ସମସ୍ୟାକୁ ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ ହିଁ ସମାଧାନ 
କରାଯଇପାରେ । ଅନ୍ୟାୟ ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାର ଏହା ଏକ ଏପରି ଅସ୍ତ୍ର 
ଯାହା ଆଦୌ ହିଂସା ସୃଷ୍ଟି କରିବାକୁ ଦେବ ନାହିଁ । ଏକ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ସୃଷ୍ଟି କରିବାରେ, ଅହିଂସା ସାମାଜିକ, ଜାତିଗତ ଏବଂ ଏପରିକି ଜାତୀୟ ସମସ୍ୟା 
ସମାଧାନ କରିବାରେ ' ଏହା ମୌଳିକ ନୀତି ଓ ନିୟମ । 

ଅହିଂସା ସଂଗ୍ରାମ ହେଉଛି ରାଜନୈତିକ ଓ ସାମାଜିକ ପରିବର୍ଭନର ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ 
ମାର୍ଗ । ଏକ ଗଣତାନ୍ତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ହିଂସା ପରିତ୍ୟାଗ କରି ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ 
ପ୍ରବରାଇବା ଦ୍ଵାରା ବହୁ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରାଯାଇପାରେ ଏବଂ ଗଣତନ୍ତ୍ରକୁ 
ମଜଭୂତ କରିବାରେ ଏହା ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ହୁଏ । ପରିବର୍ରନ ପାଇଁ ପ୍ରେମ ଓ 
ପ୍ରବର୍ାଇବାକୁ ସଠିକ୍‌ ମାଧ୍ୟମ ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି, ଯାହା କିଛି ଅନ୍ୟାୟ, 
ଅନୀତି ତାକୁ ପ୍ରତିରୋଧ କରିବା ହେଉଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତିର କରଁବ୍ୟ । ନିଜର ସମସ୍ତ 
ସ୍ବାର୍ଥକୁ ଜଳାଞ୍ଜଳି ଦେଇ, ଆମ୍ମୋତ୍ସର୍ଗ ମନୋବରି ଗ୍ରହଣ କରି ଅହିଂସା ସଂଗ୍ରାମ କରିବା 
ହେଉଛି ଧାର୍ମିକ ଭାବନା ଏବଂ ଏହା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସାମାଜିକ ଏକତ୍ଵ ଅଣାଯାଇପାରିବ । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଜୀବନର ଶେଷ ଦୀପ ଶିଖା ଲିଭିବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ଯରେ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ୍ଣ ସହାବସ୍ଥାନ ରକ୍ଷା କରିବା ଥୁଲା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଭାରତୀୟ ସମାଜରେ ଏହି ସନ୍ତୁଳିତ ସହାବସ୍ଥାନ ରହିନପାରିଲେ, ଏକ ସୁସ୍ଥ 
ଭାରତୀୟ ସମାଜ ଗଢ଼୍ିଉଠି ପାରିବ ନାହିଁ । ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ସବୁ ଧର୍ମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ 
ଦେଇ ତାଙ୍କର ଦୈନନ୍ଦିନ ପ୍ରାର୍ଥନା ସଭାରେ ରାମଧୁନ୍ନ ବୋଲୁଥ୍‌ଲେ । ହିନ୍ଦୁ ଓ 
ମୁସଲମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ସମ୍ପତି ଓ ସୌହାର୍ଦ୍ୟ ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ସେ ଯେଉଁଠି 
ସାମ୍ପଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ଘଟୁଥ୍‌ଲା, ସେଠାରେ ଶାନ୍ତିଦୂତ ଭାବରେ ପହଞ୍ଚ୍‌ ଯାଉଥ୍‌ଲେ । 
ଅନଶନ ମାଧ୍ଯମରେ ଶାନ୍ତି ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ଥୁଲା ତାଙ୍କ ଅତୁଟ ଆତ୍ମଶକ୍ତିର ପରିଚୟ ! 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଚର ଅହିଂସା ଶିକ୍ଷା ସଂପର୍କରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ମୋ ପତ୍ନୀଙ୍କଠାରୁ 
ମୁଁ ଅହିଂସାର ଶିକ୍ଷାକୁ ଲାଭ କରିଥୁଲି । ସେତେବେଳେ ସେ ମୋର ଇଛ୍ଛା ଅନୁସାରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରନ୍ତୁ ବୋଲି ମୁଁ ତାଙ୍କୁ ବାଧ୍ଯ କରୁଥ୍‌ଲି । ଏକ ପକ୍ଷରେ ଏହି କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୋର 
ନିର୍ବୋଧତାକୁ ସହ୍ୟ କରିବା ନିମନ୍ତେ ତାଙ୍କର ନୀରବ ଆତ୍ମ ସମର୍ପଣ ଶେଷରେ ମୋତେ 
ଲଜିତ କରି ପକାଇଥୁଲା ଏବଂ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଶାସନ କରିବା ଲାଗି ଯେ ମୋର 
ଜନ୍ମ ହୋଇଛି, ସେପରି ଭାବିବାରେ ନିହିତ ରହିଥ୍ବା ମୋ'ର ନିର୍ବୋଧତାକୁ ଦୂର 
କରି ଦେଇଥ୍୍‌ଲା । ପରିଶେଷରେ ସିଏ ଅର୍ହଂସା କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୋ'ର ଶିକ୍ଷୟତ୍ରୀ ହୋଇ 
ରହିଲେ ।!” 

ବ୍ୟକ୍ତି ପାଇଁ ହେଉ ବା ସମଗ୍ର ସମାଜ ପାଇଁ ଶାନ୍ତିରେ ରହିବା ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସୁଖ 
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ଶାନ୍ତିର ବୈଜ୍ଞାନିକ ଗାନ୍ଧି ୍ଞ ୯୯ 


ଓ ଆନନ୍ଦ ମିଳେ ! ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହିଁଥିଲେ ଅହିଂସା ମାଧମରେ ସେ ସମସ୍ତ ଯୁଦ୍ଧ, 
ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ଉପୁଜୁଥ୍ବା ଉଦ୍ଵବେଗକୁ ଦୂର କରିପାରିବେ । ବର୍ରମାନ ବିଶ୍ଵରେ ଦେଖାଦେଉଥ୍‌ବା 
ସାମାଜିକ ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ର ବିବାଦ, ଉଦବେଗ ଓ ବିଶ୍ବଯୁଦ୍ଧକୁ ଏଡ଼ାଇ ଏକ ଶାନ୍ତିପୂର୍ଣ ବାତାବରଣ 
ସୃଷ୍ଠି କରିବାକୁ ହେଲେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମାର୍ଗକୁ ହିଁ ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନରେ, ସମାଜ ଜୀବନରେ, 
ରାଷ୍ଟ୍ର ଜୀବନରେ ଓ ସର୍ବୋପରି ବିଶ୍ଵ ଜୀବନରେ ହିଁ ଆପଣେଇ ନେବାକୁ ହେବ । 
ଏଇଥ୍‌ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତରେ କୁହାଯାଇପାରିବ ଗାନ୍ଧିଜୀ ହେଉଛନ୍ତି ଶାନ୍ତିର ବିଜ୍ଞାନୀ, ଶାନିର 
ବୈଜ୍ଞାନିକ । 
O00. 
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ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ( ୧ ) 


ଅକ୍ମୋବର ୨ ତାରିଖ ୧୮୬୯ ମସିହାରେ ଗୁଜୁରାଟର ପୋର ବନ୍ଦରଠାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଜନ୍ମ । ତାଙ୍କର ପୂର୍ବପୁରୁଷ ଥ୍‌ଲେ ଜାତି ଓ ବ୍ୟବସାୟରେ ବଣିଆ । କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ବାପା, 
ଦାଦା ଓ ଜେଜେବାପା ଚାକିରି କରିଥ୍୍‌ଲେ । ରାଜକୋଟ ରାଜ ଦରବାରରେ ତାଙ୍କ 
ବାପା ଥୁଲେ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ 

ତାଙ୍କର ପିତାମାତା ରକ୍ଷଣଶୀଳ ବୈଷ୍ଣବ ଥୁଲେ ହେ, ଗାନ୍ଧିଚତୀଙ୍କୁ ଆଧୁନିକ 
ଶିକ୍ଷା ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ପିଲାଦିନରୁ ଧାର୍ମିକ ଓ ନୈତିକତା ସହିତ ସଂଯୁକ୍ତ 
ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ, ତାଙ୍କର ମନ ସମୟ ଅନୁସାରେ ଘଟୁଥ୍ବା ପରିବର୍ରନ ପ୍ରତିମଧଯ 
ସଜାଗ ଥୁଲା | ତାଙ୍କର ଛାତ୍ରଜୀବନରେ ସେପରି କିଛି ଚମକୁାର ଘଟଣା ଘଟିନଥୂଲା । 
କେବଳ ଜଣେ ସାଙ୍ଗର ପ୍ରରୋଚନାରେ ପଡ଼ି ମାଂସ ଖାଇବା ଓ ସିଗାରେଟ୍‌ ପିଇବା 
ଘଟଣା ତାଙ୍କର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଉପରେ ଆଘାତ କରିଥଲା । 

୧୮୮୮ରେ ସେ ଆଇନ ବିଦ୍ୟା ଅଧ୍ୟୟନ ପାଇଁ ବିଲାତ ଯାଇଥ୍୍‌ଲେ । ସେଠାକୁ 
ଯିବାବେଳେ ତାଙ୍କ ମାଆ ‘ମାଂସ ନ ଖାଇବାକୁ ଓ କୁସଙ୍ଗ ନକରିବାକୁ” ଶପଥ 
କରାଇଥ୍‌ଲେ । ଏହି ଶପଥ ତାଙ୍କ ପରିବର୍ୀ ଢୀବନକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିଥ୍ଲା । କଠୋର 
ଇଚ୍ଛାଶକ୍ତି ଓ ଆନ୍ତରିକ ଦୃଢ଼ତା ଥ୍‌ଲେ ଯେକୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ଏହା 
ସେ ନିଜ ଢୀବନରେ ପ୍ରମାଣ କରିଦେଇଗଲେ । 

୧୮୯୧ ମସିହାରେ ଢଣେ ବାରିଷ୍ଟର ଭାବେ ଶିକ୍ଷା ପାଇ ସେ ବିଲାତରୁ 
ପ୍ରତ୍ୟାବର୍ରନ କଲେ । ସେତେବେଳକୁ ତାଙ୍କ ପିତାଙ୍କର ଦେହାନ୍ତ ହୋଇଯାଇଥ୍‌ଲା । 
ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ଯାଇ ସେଠାରେ ଜଣେ ଭାରତୀୟ ବ୍ଯବସାୟୀଙ୍କର ଆଇନ 
କାର୍ଯ୍ୟ ଦେଖ୍‌ଲେ । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ନୀତି ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରି ତାଙ୍କର ତିଭ୍ତ ଅନୁଭୂତି 
ହେବାରୁ ସେ ତାଙ୍କର ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ପରୀକ୍ଷା କରି ପ୍ରେମ ବଳରେ ଘୃଣାକୁ 
ଜୟ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକଲେ । ତାଙ୍କର ନୈତିକ ଓ ଧାର୍ମିକ ଭାବନାର ରୂପ ପରିଗ୍ରହ 
କଲା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । ସେ ଏହି ଅନୁଭୂତିକୁ ନେଇ ଫେରିଆସିଲେ ଭାରତକୁ ଏବଂ ଏହାର 
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ପ୍ରୟୋଗ କରି ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଣିବା ପାଇଁ ଦୂଢପ୍ରତିଞ୍ଞ ହେଲେ । କେବଳ 
ସେତିକି ନୁହେଁ ଭାରତରେ ସାମାଢଡିକ ସଂସ୍କାରକୁ ତୃରାନ୍ବିତ କରି ଅସ୍ତୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, 
ସାମାଜିକ ବୈଷମ୍ୟ ଦୂରୀକରଣ ରତ୍ୟାଦି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମ ନେବାର ସ୍ଥିର କଲେ | ତାଙ୍କର 
ଦୃଢ଼ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଯେ, ଅହିଂସା ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଯେପରି କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ସମସ୍ୟାମାନଙ୍କୁ 
ସମାଧାନ କରିପାରେ, ଯଦି ତାହାକୁ ସଫଳତାର ସହ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ, 
ତେବେ ତାହା ରାଜନୈତିକ ଦାସତ୍ୃରୁ ମୁକ୍ତି କରିବାରେ ସଫଳତା ପାଇବ । ୧୯ ୨୦- 
୪୮ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଗାନ୍ଧିକୀ ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଆସୀନ ହୋଇଗଲେ । 

ସେ ନିଜେ ଲେଖ୍‌୍ଥୁଲେ, ମୁଁ ମୋର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଦୁଃଖକଷ୍ଟରୁ ରକ୍ଷାକରିବା 
ଉଦ୍ୟମ ତୁଳନାରେ ମନୁଷ୍ୟ କିଭଳି ପଶୁ ପ୍ରବୃରିର କବଳିତ ନହେବ, ସେଥ୍ପାଇଁ 
ଅଧ୍କ ଚେତନଶୀଳ । ଆମେ ଯଦି ସେହି ଏକମାତ୍ର ଭଶ୍ବରଙ୍କ ସନ୍ତାନ ଏବଂ ଏହି 
ଶଶ୍ବରିକ ବିଭୂତିର ଅଧ୍କାରୀ, ତା'ହେଲେ ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷର, ସେ ଯେଉଁ 
ବଂଶର ହୋଇଥାଉନା କାହିଁକି, ତାହା ପାପରେ ନିଶ୍ଚିତ ଭାଗୀଦାର ହେବା ।”? 

ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଠାକୁର ୧୯୩୮ରେ ଲେଖ୍‌୍ଥୁଲେ, “ସବୁ ଲୋକଙ୍କ ଭିତରେ 
ଦେଶଭକ୍ତି ଥ୍ଲାଭଳି, ଭାରତରେ ଦେଶଭକ୍ତମାନେ ଅଛନ୍ତି । ଏପରିକି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ତୁଳନାରେ ଅଧ୍କତର ଦଶ୍ତ ସ୍ଵୀକାର କରିଛନ୍ତି । ସେହିପରି ଧାର୍ମିକ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ 
ଅନେକ ଆସ୍ତିକ ଅଛନ୍ତି, ଯେଉଁମାନେ କି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ତୁଳନାରେ ଅନେକ ଅଧକ 
ଯନ୍ତ୍ରଣାଦାୟକ ସାଧନା କରିଛନ୍ତି ଓ ସେମାନଙ୍କର ସଦ୍ରଗୁଣ ଯୋଗୁଁ ଯଥାକ୍ରମେ 
ଦେଶଭକ୍ତ ବା ଆସ୍ତିକ ଭାବରେ ପରିଚିତ ହୋଇଅଛନ୍ତି । କିନ୍ତ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେମାଳଙ୍କ 
ଭିତରୁ ଏପର ବ୍ୟତିକ୍ରମ ଯେକି ସେହି ସଦ୍ରଗୁଣମାନଙ୍କ ଠାରୁ ଆହୁରି ମହରର ବା 
ଏପରିକି ସେହି ସଦ୍ଗୁଣମାନଙ୍କ ସଦୃଶ ପ୍ରତୀତ ହୁଅନ୍ତି ।” 


00 
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< —~ 
ଭାରତୀୟ ଦଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ( ୨ ) 

ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ବିଚାରରେ “ସତ୍ୟ ହିଁ ରଶ୍ଵର”? । ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥାରେ ତାଙ୍କର ଥ୍ବା ମତ 
 ରଶବର ହିଁ ସତ୍ୟ”, ସମୟକ୍ରମେ “ ସତ୍ୟ ହିଁ ଭଶ୍ଵର””ରେ ପରିବର୍ରନ ଘଟିଛି କାରଣ 
ରଶ୍ବରଙ୍କୁ ବୁଝିବା, ବୁଝେଇବା ଏତେ ସହଜ ନୁହେଁ ଓ ଯୁକ୍ତି ସହକାରେ ପ୍ରମାଣ କରିହେବ 
ନାହିଁ । 

ତଥାପି ସମାଲୋଚକମାନେ ମତ ଦିଅନ୍ତି ଯେ ଶଶ୍ଵର ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ବିଚାର ବିଷୟରେ ସେ ' ତର୍କଂ ବା ‘କାରଣକୁ ବିଶେଷ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇନାହାନ୍ତି । କାରଣ 
ସେ ସବୁବେଳେ “ନିଜ ବିବେକର ସ୍ଵର ବା ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସ୍ଵର? ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର 
ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସ୍ଵର ବିଭିନ୍ନ ବିଶ୍ଵାସର ବଶବର୍ରୀ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ସବୁବେଳେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର 
ସ୍ଥିତି ନେଇ ସେ ତର୍କ ବା ଯୁକ୍ତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । କେବଳ ଅପରୋକ୍ଷାକୂତ ଦ୍ଵାରା 
ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଜାଣିହେବ ଏବଂ ଢ଼ଣେ ମନୁଷ୍ୟର ନିଷ୍ଠା ଓ ପବିତ୍ର ଆତ୍ମସ୍ଥ ଅନୁଭୂତି ହିଁ 
କେବଳ ଣଶ୍ବର ସଂବଧୀୟ ଜ୍ଞାନ ପାଇପାରିବ । 

ଭଶ୍ଵର ସମଗ୍ର ଢଗତର ପିତାମାତା ଏହି ବିଚାରକୁ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇପାରିବ 
ବୋଲି ସେ ମତ ଦେଇ ଆସିଛନ୍ତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ସ୍ଥିତି ଅଛି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର 
ପିତାମାତା ଅଛନ୍ତି, ଆମ୍ଭମାନଙ୍କର ପିତାମାତାଙ୍କର ପିତାମାତା ମଧ୍ଯ ଅଛନ୍ତି । ଏହି 
ପ୍ରସଙ୍ଗଟିକୁ ଆମେ ଯଦି ଆହୁରି ବଢ଼ାଇବା ତେବେ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ଭାବରେ 
କୁହାଯାଇପାରିବ ଯେ ଏହି ସମଗ୍ର ସୃଷ୍ଟିକୁ କିଏ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି ? କିଏ ଏହି ସମଗ୍ର 
ବିଶ୍ଵର ପିତାମାତା ? ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ତା ସମ୍ପର୍କରେ ଏଥ୍‌୍ରୁ ଅବଧାରଣା କରିହେବ ବୋଲି 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମତ | ଏପରି ଣଶ୍ବରଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଧାରଣା କରିବା ହେଉଛି ସାଧାରଣ 
ପ୍ରମାଣ । ଏହା ବିଶ୍ଵଠାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ତାର ମୂଳ ଉତ୍ପତ୍ତିର କାରଣ ଖୋଜି ଭଶ୍ଵରଙ୍କ 
ସତ୍ତା ନିକଟରେ ପହଞ୍ଛି । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଇଶ୍ଵର ସଂପର୍କରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ବିଶ୍ବର ସମନ୍ସୟତା ଓ ଶୃଙ୍ଖଳା 
ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ମତ ଅନୁଯାୟୀ ଏହି ସୃଷ୍ଟି ନିୟମ (La) ଦ୍ଵାରା 
ପରିଚାଳିତ । ଏକତ୍ଵ ହିଁ ଏହାର କାରଣ ! ବିନା ଏକତ୍ସରେ ଆମେ ବିଶ୍ବର ଏକତାକୁ 
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ପାଇ ପାରିବା ନାହିଁ । ତେଣୁ ସେ କହୁଛନ୍ତି, ମୁଁ ସେହି ବିଶ୍ଵାସ ବା ଦର୍ଶନକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରେ ଯେଉଁଠାରେ କୁହାଯାଇଛି ପ୍ରତ୍ୟେକ ଜୀବନ ବାସ୍ତବ ପକ୍ଷେ ଏକ.....ଏହି ବିଶ୍ଵାସ 
ସାକାର ଭଶ୍ଵର ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେକି ଆମର ଉାଗ୍ଯର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ନିୟନ୍ତା..... ।”? 

ଗାନ୍ଧିତୀ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ସ୍ଥିତି ସଂପର୍କରେ ନୈତିକ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ବେଶି ଗୁରୁତ୍ସ 
ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ହୋଇଛି ଯେ ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସ୍ଵର” ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ସ୍ଥିତି ସମ୍ପର୍କରେ ନିର୍ଭରଯୋଗ୍ୟ ପ୍ରମାଣ । ବିବେକ ବା ଧର୍ମଜ୍ଞାନ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ 
ଦେବତ୍ବର ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ କରୁଛି । ଏହା ଭଲ ବା ମନ୍ଦକୁ ବିଚାର କରି ପାରୁଛି । ଅନ୍ତଃସ୍ଥ 
ସ୍ଵର ବା ବିବେକର ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଉଛି ଯେ ଏହା କହିବାବେଳେ ଅଆପ୍ରବାକ୍ୟଂ ସଦ୍ରଶ୍ୟ 
କହିପାରୁଛି । ଫଳରେ ଜଣେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ ହେଉଛି ଯେ ଏହି ଆପ୍ରବାକ୍ୟକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବା ହେଉଛି ତା'ର କରଁବ୍ୟ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିତୀ କହିଛନ୍ତି, ' ରଶ୍ବରଙ୍କ 
ଇଛ୍ଛା ସଂପର୍କରେ ଜାଣିବା ପାଇଁ ମୋ ନିକଟରେ ସେମିତି କିଛି ବିଶେଷ ପରିପ୍ରକାଶ 
ନାହିଁ । ମୋର ଦୃଢ଼ ବିଶ୍ଵାସ ଯେ ସେ (ରଶ୍ବର) ପ୍ରତି ଦିନ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ସମ୍ମୁଖରେ 
ନିଜକୁ ପ୍ରକାଶ କରନ୍ତି କିନ୍ଧ ଆମେମାନେ ଏହି “ସୃକ୍ଷ ସ୍ଵରଂକୁ ଆଖ୍‌ବୁଜଢି ଦେଉ । 

ଗାନ୍ଧି ବିଶ୍ଵାସ କରିଛନ୍ତି ଯେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ୃକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ହେବ କାରଣ 
ସେ (ରଶ୍ଵର) ଆମ ଢୀବନର ବହୁ ମୂଲ୍ୟବାନ କାର୍ଯ୍ୟ ସମ୍ପାଦନ କରନ୍ତି । ସେ ତାହାକୁ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, ' ତୃମେ ଆଉ ମୁଁ ଏହି ଘର ଭିତରେ ବସିଛୁ । ଏହି କଥାଟି 
ବିଷୟରେ ମୁଁ ଯେତିକି ନିଶ୍ଚିତ, ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ତା'ଠାରୁ ଅଧ୍‌କ 
ପରିମାଣରେ ନିଶ୍ଚିତ । ତା'ପରେ ମୁଁ ଏ କଥାଟିକୁ ମଧ୍ୟ ସିଦ୍ଧ କରିଦେଇ ପାରିବି 
ଯେ, ବାୟୁ ଏଚ଼ଂ ଜଳ ନହେଲେ ହୁଏତ ମୁଁ ବଞ୍ଚପାରିବି, ମାତ୍ର ଶଶ୍ଵରଙ୍କ ବ୍ଯତୀତ 
କଦାପି ବଞ୍ଚୁପାରିବି ନାହିଁ ।” 

ଆମେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଦୈନଦିନ ଢୀବନରେ ଯାହା କିଛି ଆବଶ୍ୟକ ତାହା 
ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ କିଛି ପାଇବାକୁ ଚାହୁଁ ଯାହା ଆମର ଦୁଃଖ, ହତୋସ୍ସାହକୁ ଦୂରକରି 
ଆମକୁ ଶକ୍ତି, ସାମର୍ଥ୍ୟ, ଶାନ୍ତି ଓ ଖୁସି ଦେଇପାରିବ । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଭଶ୍ଵର । ତେଣୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଉପ ରୋକ୍ତ ବକ୍ତବ୍ୟ ଦେବା ସହିତ କହୁଛନ୍ତି, ' ' ଯେ ଭଶୃବରଙ୍କର ସ୍ଥିତିକୁ ଅନୁଭୂତ 
ହୋଇ ପାରୁଛନ୍ତି, ତାଙ୍କର ଜୀବନ୍ତ ବିଶ୍ଵାସ ରହିବ । ଏବଂ ବିଶ୍ବାସକୁ ବାହ୍ୟ ପ୍ରମାଣ 
ଦ୍ଵାରା ପ୍ରମାଣ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ, ତେଣୁ ସବୁଠାରୁ ନିରାପଦ ବିଶ୍ଵାସ ହେଉଛି 
ବିଶ୍ଵନୈତିକତାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା । ଅର୍ଥାତ୍ବ ନୈତିକ ନିୟମର ଶ୍ରେଷ୍ଠତ୍ଵନ ବା ସତ୍ଯ 
ଓ ପ୍ରେମର ଆଇନ୍ଵ ।” 

ସେ ଏହାକୁ କହି କହିଛନ୍ତି, ' ତୁମେ ଏହାକୁ ଏକ ଅନ୍ଧବିଶ୍ଵାସ ବୋଲି କହିପାର, 
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୧୦୪ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ତଥାପି ମୁଁ ସ୍ଵୀକାର କରି କହୁଛି ଯେ, କୌଣସି ବିପଦ ବା ସଙ୍କଟର ଆଶଙ୍କା ଆସୁଥ୍‌ବା 
ସମୟରେ ପିଲାଦିନେ ମୁଁ ଯେପରି ରାମଙ୍କର ନାମକୁ ଶ୍ରବ୍ଧାର ସହିତ ସ୍ମରଣ କରୁଥ୍‌୍ଲି, 
ଏହା ହେଉଛି ସେହିପରି ଏକ କଥା ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପାଇଁ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମ ! ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ନୀତି 
ଓ ନୈତିକ ଜୀବନ । ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ନି୍ଭୟତା । ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଜୀବନର ଉତ୍ସ, 
ଆଲୋକର ଉତ୍ସ ଏବଂ ତଥାପି ସେ ଏହି ସବୁ କିଛିର ଅତୀତ । ଶଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି 
ବିବେକ ! ଏପରିକି ସେ ହେଉଛନ୍ତି ଜଣେ ନାସ୍ତିକର ନାସ୍ତିକତା । ସେ ହେଉଛନ୍ତି 
ହୃଦୟଗୁଡ଼ିକର ସକଳବଚନ ଓ ସକଳ ବୁଵ୍ଧିର ଅତୀତ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେତେବେଳେ ସୁବିଧା ଓ ସୁଯୋଗ ପାଇଛନ୍ତି, ସେତେବେଳେ 
ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଗୁଣ ଗୁଡ଼ିକୁ କହିଛନ୍ତି । ମୋଟାମୋଟି ଭାବରେ କହିଲେ ଜଣେ ଇଶ୍ବର 
ବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକର ବକ୍ତବ୍ୟ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବଦ୍ଧମୂଳ ଧାରଣା ‘ସତ୍ୟ ହିଁ ଭଶ୍ଵର' 
ଏହା ପ୍ରତିପାଦିତ ହେଉଛି । 

ସେ (ଇଶ୍ଵର) ସର୍ବବ୍ୟାପକ ଏହି . କଥାକୁ କହିବାକୁ ଯାଇ କହିଛନ୍ତି, ' 
"ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଉପସ୍ଥିତିକୁ ଆବଶ୍ୟକ. କରନ୍ତି ସେମାନଙ୍କ ଲାଗି 
ସେ ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭଶ୍ଵର ହୋଇ ରହିଥାନ୍ତି । ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ସ୍ପର୍ଶ ଲୋତୁଥାନ୍ତି, 
ସେମାନଙ୍କ ଲାଗି ସେ ଶରୀର ଧାରଣ କରନ୍ତି । ସିଏ ହେଉଛନ୍ତି ଶୁଦ୍ଧତମ ଅନ୍ତଃସର୍ରା 
ଯେଉଁମାନଙ୍କର ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି, ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେ କେବଳ ବିଦ୍ୟମାନ ହିଁ 
ରହିଥାନ୍ତି । ଯାବତୀୟ ପ୍ରକାରର ମନୁଷ୍ୟଙ୍କୁ ସେ ଯାବତୀୟ ପ୍ରକାରର ବସ୍ତୁ ହୋଇ 
ରହିଥାନ୍ତି । ସେ ଆମ ଭିତରେ ଅଛନ୍ତି, ତଥାପି ଆମର ଉର୍୍ଦ୍ରେ ଓ ଆମର ଅତୀତ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି? । 

ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ଆଇନ । ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ଆଇନ ଓ ଭଶ୍ଵର ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପାର୍ଥକ୍ୟ 
ନାହିଁ ।. ଲଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ପ୍ରେମ ସ୍ଵରୂପ । ଯଦିଓ ଶଶ୍ଵର ପ୍ରେମସ୍ଵରୂପ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କୁ 
ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ଏହି ସତ୍ୟସ୍ଵରୂପ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚ୍ବା ପାଇଁ 
ପ୍ରେମର ବାଟ ଦେଇ ଯିବାକୁ ହେବ | କାରଣ ସତ୍ୟ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚୁବା ପାଇଁ ପ୍ରେମ 
ହିଁ ନିକଟତମ ବାଟ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଶ୍ଵର ପରିଦୃଶ୍ୟମାନ ଦୈବୀସ୍‌ଷ୍ଟି ସମ୍ପର୍କରେ ଯଦିଓ ମତ ରହିଛି, 
ତାହା ବିକ୍ଷିପ୍ତ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସବୁକଥାକୁ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ରୂପରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । 
ସେ ତେଣୁ କହିଛନ୍ତି, ଏହି ବିଶ୍ଵରେ ନାନାବିଧ ରୂପରେ ଇଶ୍ଵର ପ୍ରକାଶିତ ହୁଅନ୍ତି । 
ଏବଂ ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରକାଶ ମୋର ସମ୍ମାନୀୟ ।”? 

ଦୈବୀସୃଷ୍ଠି ବା ବହିଃ ପ୍ରକୃତିର ଏହି ବିଚାରର ଦୁଇଟି ଦିଗ ରହିଛି । ପ୍ରଥମତଃ 
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ଭାରତୀୟ ଦର୍ଶନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଞ୍ଚ ୧୦୫ 


ଦାର୍ଶନିକ ଦୃଷ୍ିଭଙ୍ଗୀ ଓ ଅନ୍ୟଟି ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ ଦ୍ରଷ୍ଠିଭଙ୍ଗୀ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯଦିଓ ସୃଷ୍ଟି କାହିଁକି 
ହେଲା ବୋଲି କହିଳାହାନି, ତେବେ ଦର୍ଶନ ଦୃଷ୍ିରୁ ବିଚାର କଲେ ଏହି ବିଶ୍ଵ ରଶ୍ଵରଙ୍କର 
ପରିପ୍ରକାଶ ଏବଂ ଏହିହେତୁ ଏହା ବାସ୍ତବ ଓ ଚିରନ୍ତନ । ଏହା ବାସ୍ତବ କାରଣ ଏହା 
ରଶ୍ବରଙ୍କର ସୃଷ୍ତି । ଏହ ଚିରନ୍ତନ କାରଣ ଏହା ରଶ୍ଵର ନୁହେଁ । 

ବିଜ୍ଞାନର ବ୍ୟାପକ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଫଳରେ କୁହାଯାଇଛି ଯେ ଏହି ବିଶ୍ବ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନିୟମ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ ହେଉଛି । ଏହି ବିଶ୍ଵର ଯାହା କିଛି ରହିଛି, 
ସୂର୍ଯ୍ୟ, ଚନ୍ଦ୍ର ଓ ତାରା ସମସ୍ତେ ଏହି ନିୟମ ଦ୍ଵାରା ପରିଚାଳିତ । ଏହି ନିୟମ ବ୍ୟତିରେକେ 
ମୁହୂରୈ ମଧ୍ଯ ଏମାନେ ଚାଲି ପାରିବେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ବିଶ୍ଵକୁ ସୃଷ୍ଟିକରି ତାକୁ 
ଚଳାଉଛି, ତାକୁ ସମୂଳେ ବିନିଷ୍ଠ ହେବାରୁ ରକ୍ଷା କରିବା ସହିତ ସମନ୍ସୟ ସ୍ଥାପନ କରୁଛି, 
ସେହି ଶକ୍ତିକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ରଶ୍ଵର ବୋଲି କହୁଛନ୍ତି । ଏବଂ ସେହି ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକୁ ସେହି 
ଶର୍ତିକୁ ଚାଳିତ କରିବାର ମାର୍ଗ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଭଶ୍ଵର ହିଁ ପୂର୍୍ଧରୂପ ଏବଂ 
ସମସ୍ତ କଥାରସର୍ବଶେଷ ଆଦର୍ଶ । ସେ ହିଁ ବିଶ୍ଵର ଆରମ୍ଭ ଓ ସେ ହିଁ ବିଶ୍ଵର ଶେଷ । 
ଏଇଥ୍‌ଯୋଗୁଁ ସଂସାର ବା ବିଶ୍ଵ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି । 

ବିଶ୍ବର ସ୍ଥାୟିତ୍ସକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାମାତ୍ରେ ବିଶ୍ଵରେ ଥ୍ବା ଯାବତୀୟ ବସ୍ତୁର 
ଅବସ୍ଥିତିକୁ ମନା କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରକୃତି ନିକଟକୁ ଫେରି ଯିବାକୁ 
କହିଛନ୍ତି । କାରଣ ପ୍ରକୃତି ହିଁ ପ୍ରକୃଷ୍ କର୍ମକ୍ଷେତ୍ର । ଏବଂ ଏହି କର୍ମସ୍ଥଳରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବ୍ୟ୍ତିବିଶେଷ ଏକ ଧାର୍ମିକ ଓ ନୈତିକ ଜୀବନ ଯାପନ କରି, ତାର ଆତ୍ମାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି 
ଶୃଙ୍ଖଳିତ କରି ପାରିବ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବାରମ୍ବାର ପ୍ରକୃତି ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ କଥା ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରକୃତିକୁ ସେ କେତେ ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ତାର ଦୃଷ୍ଟାନ୍ତ ଖାଲି ପାଦରେ ଚାଲିବା, 
ନିରବତା ବା ମୌନ ରହିବା, ପ୍ରଚୁର ପାଣି ପିଇବା ଓ ବାୟୁ ସେବନ କରିବା ଏବଂ ରୋଗ 
ନିରାକରଣ ପାଇଁ ପ୍ରକୃତିଗତ ଥିଷଧ ବ୍ୟବହାରର ଗୁରୁତ୍ଵରୁ ବୁଝାପଡ଼େ ! 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ରଶ୍ବରଙ୍କ ସଂପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି, ‹ ମୁଁ ମୁହାଁ ମୁହିଁ ଭଶଵରଙ୍କୁ ଦେଖ୍ନାହିଁ । 
ଯଦି ଦେଖ୍ଥାନ୍ତି, ତେବେ ମୋ'ଲାଗି ତୁମ୍ଭ ମାନଙ୍କ ଆଗରେ କଥା କହିବାର କୌଣସି 
ଆବଶ୍ୟକତା ନ ଥାନ୍ତା । ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଅସ୍ତିତ୍ଵ ବିଷୟରେ ମୋ”ର ଏକ ଅକ୍ଷୟ ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଛି । ମୋ” ପରି ପ୍ଥ୍ବୀର କୋଟିକୋଟି ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର ମଧ୍ଯ ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ବିଶ୍ଵାସ 
ରହିଛି । ବିଦ୍ଵାନ୍‌ ଠାରୁ ଆହୁରି ବିଦ୍ଧାନ କେହି ହେଲେ କୋଟିକୋଟି ନିରକ୍ଷର ମନୁଷ୍ୟଙ୍କର 
ସେହି ବିଶ୍ବାସକୁ ବଦଳାଇଦେଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ।” 

ତେଣୁ ସେ ସତ୍ୟ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଏକ ଆଲେଖଧର୍ମୀ ନାମ ବୋଲି କହି ସେଥ୍‌ରେ 
ତାଙ୍କର ଲେଶ ମାତ୍ର ସନ୍ଦେହ ନାହିଁ ବୋଲି ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି । 


e/a) 
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ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧୀଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି କି ? 


ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତର ପଚାଶ ବର୍ଷ ପୂରିଗଲା । ସୁବର୍ଣ୍ଣ ଜୟନ୍ତୀ ବଷ ଦେଶ ସାରା ପାଳିତ 
ହେଲା । ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେତୃତ୍ଵରେ ଦେଶର ଲୋକେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମରେ 
ଯୁଝିଥୂଲେ । ତାଙ୍କ ସଂଗ୍ରାମର ଅସ୍ତ୍ର ଥୁଲା ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା । ନିଜ ଢୀବନୀକୁ ସେ 
ନା ଦେଇଥ୍୍‌ଲେ, ‘ମୋର ସତ୍ୟ ପରଖର କାହାଣୀ’ (ମ୍ୟାଇ ଏକସ୍‌ପେରିମେଣ୍ଢ ଉଇଥ 
ଟୁଥ) । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନ ଓ ବିଚାରଧାରା ସଂପର୍କରେ ବହୁ ପୁସ୍ତକ ପ୍ରକାଶିତ 
ହୋଇଛି । ବହୁ ଆଲୋଚନା ହୋଇଛି ଓ ହେଉଛି । କିନ୍ଧୁ ବାରମ୍ବାର ପୁଣି ପ୍ରଶ୍ନ ଉଠୁଛି 
ଗାନ୍ଧୀଦର୍ଶନର ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି କି ? ତେବେ ତାର ମୌଳିକ ସୃତ୍ର କ”ଣ ? ଭାରତରେ 
ଦେଖା ଦେଇଥ୍‌ବା ବର୍ର୍ରମାନର ସମସ୍ୟା ଗୁଡ଼ିକୁ ସମାଧାନ କରିବାରେ ତାହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରାଯାଇ ପାରିବ କି ? 

ଏ ସଂପର୍କରେ ତକ୍କର ହରେକୃଷ୍ଣ ମହତାବ ତାଙ୍କର ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ଓଡ଼ିଶା 
ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, “ଲୁଇ ଫିସର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନୀରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି କିପରି 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଉଚ୍ଚ ରାଜନୀତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଅତି ସାଧାରଣ ଛୋଟ ଛୋଟ କାର୍ଯ୍ୟ ମଧ୍ଯ 
ଏକ ସଙ୍ଗରେ କରୁଥ୍ଲେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ଗୀତା ଭାଷ୍ୟରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରସଙ୍ଗକ୍ରମେ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିଛନ୍ତି କିପରି ଶ୍ରୀକୃଷ୍ଣ ଉଚ୍ଚ ଆଧ୍ଯାତ୍ଭିକ ତତ୍ଵ ସହିତ ବ୍ୟାବହାରିକ ଜୀବନର ବିଚାର 
ସଂଯୋଗ କରିଛନ୍ତି । ବାସ୍ତବିକ ମନୁଷ୍ୟର ମହତ୍ବ ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ କେବଳ ଉଚ୍ଚଦର୍ଶନର 
ବ୍ୟାଖ୍ୟାନନରେ ନୁହେଁ । ଏହା ପ୍ରମାଣିତ ହୁଏ ଦୈନଦିନ ଜୀବନର ଛୋଟ ଛୋଟ 
ଘଟଣାରେ - ଏହି ଉଚଚଦର୍ଶନ ଯେତେବେଳେ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୁଏ । ଏହି ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଜୀବନୀ କେବଳ ରାଜନୀତି ଦୃଷ୍ଟିରୁ ନୁହେଁ, ମନୁଷ୍ୟତ୍ଵର ବିକାଶ ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ମଧ୍ଯ ଅଧ୍ୟୟନ 
କରିବା ଆବଶ୍ୟକ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଶାସନ କ୍ଷମତାର ସ୍ଵରୂପ, ସତ୍ୟ ଓ କିପରି ଏହାକୁ ସାଧନ କରିପାରିବ, 
ସମକାଳୀନ ଜୀବନରେ ପରିବ୍ୟାପ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଗୁଣ ଓ ଦୋଷ, ଭାରତର ଭୂମିକା 
ଓ ସ୍ଵଧର୍ମ, ରାଜ୍ୟ ଓ ସମାଜ ପରସ୍ତର ମଧ୍ଯରେ ସମ୍ବନ୍ଧ ଇତ୍ୟାଦି ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ 
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ସ୍ଵାଧୀନ ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନରେ ଆବଶ୍ୟକତା ଅହି କି ? ୍ଞା ୧୦୭ 


କରିଛଚ୍ତି । କେବଳ ସେତିକି ନୁହେଁ, ଯେଉଁ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ସମୂହର ପ୍ରତିନିଧ୍ତ୍ଵ ଏ ଦେଶ 
ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି କରିଆସିଛି, ସେହି ମୃଲ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ନିଜ ଜୀବନର ପ୍ରୟୋଗଶାଳାରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିବାକୁ ଭୁଲିନାହାନ୍ତି ଯେପରି ଆତ୍ମା ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ, ପବିତ୍ରତା, ଧର୍ମ, 
ଚରିତ୍ର ଇତ୍ୟାଦି । ଏହା ଜାତୀୟ ବା ଆନ୍ତର୍ଚଚାତୀୟ ନହୋଇ ହୋଇଛି ବିଶ୍ଵଢଜନୀନ” । 

ବୋଧହୁଏ ସେଇଥ୍‌ପାଇଁ ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଲେଖ୍‌୍ଥୁଲେ, ‘ମଣିଷକୁ 
ଅନ୍ୟାୟରୁ ଫେରାଇବାକୁ ହୁଏତ ବୁଦ୍ଧ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଠ ଯେପରି ବିଫଳ ହେଲେ, ସେଇଭଳି 
ଗାନ୍ଧିଢଚୀ ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ଧ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେ ସଦା ସର୍ବଦା ଯୁଗ ଯୁଗ 
ଧରି, ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ଆଦର୍ଶ କରି ରଖ୍‌ 
ଦେଇଗଲେ, ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଚିର ଅବିସ୍କତ ହୋଇରହିବେ ।' 

ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଜଣେ ପେଶାଦାର ରାଜନୀତିକ ବୋଲି କହିବା ଠିକ ନୁହେଁ । 
କୌଣସି ଯୁଦ୍ଧ ଓ ରକ୍ତପାତ ନକରି ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ବେକାରୀକୁ ଲୋପକରି ଏକ ପୃଥ୍ବୀ 
ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇପାରିବ ବୋଲି ମତ ଦେଇ କହିଛନ୍ତି, ଆଗାମୀ କାଲିର ପୃଥ୍ବୀ 
ଏପରି ହେବ, ଅବଶ୍ୟ ଏପରି ଏକ ସମାଜରେ ପରିଣତ ହେବ, ଯାହା ଅହିଂସା ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ହେବ । ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଆଦୌ କୌଣସି ଅପେକ୍ଷା ନରଖ୍‌ ଜଣେ ଜଣେ 
ବ୍ୟଗ୍ତି ଭବିଷ୍ୟତର ସେହି ଜୀବନ ମାର୍ଗ ଅହିଂସାର ମାର୍ଗକୁ ଅବଶ୍ୟ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିବ 
ଏବଂ ଯଦି ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ି ତାହା କରିପାରିବ, ବ୍ୟକ୍ତିମାନଙ୍କର ସମ୍ପୂର୍ଷ ଗୋଷ୍ଠୀ କ'ଣ 
ତାହା କରିପାରିବ ନାହିଁ ? ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଜାତି କରି ପାରିବେ ନାହିଁ ? 
ଲୋକମାନେ କିଛି ଆରମ୍ଭ କରିବାକୁ ହିଁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରନ୍ତି, କାରଣ ସେମାନେ ଅନୁଭବ 
କରୁଥାନ୍ତି ଯେ, ଲକ୍ଷ୍ୟଟିକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବରେ କଦାପି ହାସଲ କରି ହେବନାହିଁ, ଏହିଭଳି 
ଏକ ମାନସିକ ଦୃଷ୍ଚି ହିଁ ଆମ ଅଗ୍ରଗତିର ପଥରେ ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ବାଧା ହୋଇ ଠିଆ 
ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ସିଏ ଯଦି ଇଚ୍ଛା କରିବ, ସେହି ବାଧାଟିକୁ ଅବଶ୍ୟ 
ହଟାଇ ଦେଇପାରିବ ।”’ 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜେ ୟଙ୍ଗଇଣ୍ଡିଆରେ ୪- ୪-୧୯ ୨୯ରେ ଲେଖ୍ଥଲେ, ' 'ମୋ'ର 
ଆଖ୍‌ ବୁଢି ହୋଇଗଲା ପରେ ଯାଇ ମୋର କାର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟରେ କୌଣସି ରାୟ ଦେବା 
ସକାଶେ ଉଚିତ୍ଵ ସମୟଟି ଆସିବ, ଏହି ମରଶରୀର ଅଗ୍ନି ମଧ୍ଯକୁ ସମର୍ପିତ ହୋଇ 
ସାରିବା ପରେ ସେହି ଅବସର ଆସିବ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜୀବନ ଓ ବିଚାରର ସୂକ୍ଷ୍ମ ବିଶ୍ଲେଷଣ ଭାରତୀୟ ଜୀବନକୁ ଠିକ 
ବାଟ ଦେଖାଇବ ଓ ସଠିକ ମାର୍ଗରେ ନେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରିବ ଯାହା ଅତୀତରେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ବେଳେ ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇଯାଇଛି । ଯଦିଓ ସେତେବେଳେ ମଧ୍ଯ 
ତାଙ୍କ ନୀତି କାର୍ଯ୍ୟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାବେଳେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଅସମାହିତ ପ୍ରଶ୍ବ 
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୧୦୮ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ରହିଯାଇଛି ବୋଲି କେତେକଙ୍କର ମତ । 

' “ଭାରତ ସ୍ବାଧୀନତା ହେଲା ଅହିଂସା ଉପରେ । ମିଷ୍ଟର ଗାନ୍ଧୀ ଏହି ପ୍ରଣାଳୀକୁ 
(ଅହିଂସାକୁ ) ପ୍ରୟୋଗ କରିବାପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛନ୍ତି । ତେଣୁ ସାରା ପୃଥ୍ବୀ ଓ 
ଏ ଯୁଗ ତାହାର ଫଳାଫଳ ଜାଣିବା ପାଇଁ ଇଚ୍ଛୁକ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅହିଂସାର ପରୀକ୍ଷା ଭାରତର ଜନଗଣ ଗ୍ରହଣ କରି ପାରିନାହାନ୍ତି । 
ତାଙ୍କର ଅହିଂସା ମାର୍ଗକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ମିଷ୍ଟର କୋଲ କହିଛନ୍ତି, ମନୁଷ୍ୟ ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ 
ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ଅର୍ଥରେ ସ୍ଵରାଜର ଯେତେଦୂର ନିକଟବରୀ ହେବା ସମ୍ଭବ, ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ସେତେଦୂର ନିକଟବର୍ତୀ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହୈ ତାଙ୍କର ନିଜର ସନ୍ତୋଷ ଅନୁସାରେ ସେ 
ଆଉ ଗୋଟିଏ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କରି ନାହାନ୍ତି । ସେ ସମସ୍ୟାଟି ହେଉଛି, ମଣିଷ 
ମଣିଷ ମଧ୍ଯରେ ବିଭେଦ ରହିଛି । ନିଜେ ଗୋଟିଏ ପ୍ରକାର ଆଚରଣ କରି ଓ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାର ଆମେ ଏପରି ସଚର୍ତଗୁଡ଼ିକ ବାହାର କରିବା, ଯଦ୍ଵାରା ସେହି ବିଭେଦ 
ଦୂର ହେବ । ଏହାର ପରିଣାମ ସ୍ଵରୂପ ଆମକୁ ସେହି ଲୋକମାନଙ୍କ ସହିତ ଜଣେ 
ହେବାକୁ ଅର୍ଥାତ୍ବ ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ମିଶିଯିବାକୁ, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ କାମ କରିବାକୁ 
ପଡ଼େ ।”? 

ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଅହିଂସା ମାର୍ଗ ଯେ ଅସମ୍ଭବ ନୁହେଁ, ଏହା ୧୯୩୦ ମସିହା 
ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟକୁ ଭାରତର ଲୋକମାନେ ହୃଦବୋଧ କରିଥଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର 
ହିନ୍ଦ ସ୍ଵରାଜ୍ୟ ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖ୍ଛନି ' ଏହା ବିଦେବେଷ ପରିବର୍ତେ ପ୍ରେମଧର୍ମ ଶିଖାଉଛି । 
ହିଂସା ପରିବରେ ଆତ୍ମବଳିଦାନ କଥା କହୁଛି । ପଶୁବଳର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବାପାଇଁ 
ଆମ୍ମଭବଳକୁ ଠିଆ କରିଛି ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦେଶସେବା କରିବାକୁ ବ୍ରତୀ ହୋଇଥ୍‌ବା ଲୋକମାନଙ୍କୁ କିପରି 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ହେବେ ଓ ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ ଚାଲିବେ ତାର ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, ' ଯେଉଁ 
ଲୋକ ଦେଶ ସେବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ହେବାକୁ ଚାହେଁ, ତାହାର ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବା ଉଚିତ୍ବ, ଦାରିଦ୍ୟୁକରଣ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ଏବଂ ସତ୍ୟପଥ ଅନୁସରଣ କରିବା 
ସଙ୍ଗେସଙ୍ଗେ ନିର୍ଭୟତା ଅନୁଶୀଳନ କରିବା ଦରକାର ! କାହାରି ସହିତ ଯାହାର ଶତ୍ରୁତା 
ନାହିଁ, କାହାରି ପ୍ରତି ଘୃଣା ନାହିଁ, ତାହାର ଅସ୍ତ ଆଦୌ ଦରକାର ନାହିଁ ।” 

ଆମେ ଆଜି ଏହି ଅସ୍ତ୍ରକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିପାରିବାର ଆବଶ୍ଯକତା ରହିଛି; 
କାରଣ ତାହା ଆମକୁ ଯାବତୀୟ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ ଏବଂ ତାହା 


ହିଁ ପ୍ରମାଣ କରିବ ସେ ହେଉଛନ୍ତି ନବ ଭାରତର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ସ୍ଥପତି । 
Ju) 
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ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆବଶ୍ୟକତା 


ବର୍ରମାନ ବହୁ ଲୋକ ଭାବନ୍ତି ଯେ ଗାନ୍ଧି ଯୁଗର ଅବସାନ ଘଟିଛି । ସେ ଯେ ଦିନେ 
ଏହି ଭାରତରେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରମୁଖ ବ୍ଯକ୍ତି ଭାବରେ, 
ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆଣି ଦେଇଥ୍‌ଲେ, ତାହା ଇତିହାସର ବିଷୟବସ୍ତୁ ହୋଇଯାଇଛି 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅନେକ ବିଚାର କରନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଜୀବନ, ଆଦର୍ଶ ଓ କର୍ମ ଆଉ କୌଣସି 
ମୂଲ୍ୟ ରଖେନା ଏବଂ ତାହା ବର୍ଁମାନର ଭାରତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ ନୁହେଁ ବୋଲି ଯୁବପିଢି 
ଭାବନ୍ତି ଓ ବିଚାର କରନ୍ତି । କାରଣ ବରଁମାନର ଯୁବପିଢ଼ି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଦେଖ୍‌ ନାହାନ୍ତି 
କିମ୍ବା ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ବ୍ୟଭ୍ତିତ୍ଵର ଆକର୍ଷଣରେ 
ଆକର୍ଷିତ ହୋଇ ନାହାନ୍ତି । 

ଭାରତର ଯୁବପିଢ଼ି ତାଙ୍କୁ ଜାଣିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ରଖନ୍ଧୁ କି ନରଖନ୍ତୁ, ତାଙ୍କ 
ବିଷୟରେ କିନ୍ତୁ ବହୁ କଥା କୁହାଯାଉଛି, ବହୁ ଲେଖା ଲେଖାଯାଉଛି । ବହୁ ବିତର୍କ 
ମଧ୍ଯ ହେଉଛି । ତାଙ୍କ ବିଚାର, ଆଦର୍ଶ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ ତର୍ଚ୍ମା ହେଉଛି । 
ସେ ବଞ୍ଚ୍ଥ୍‌ବା ବେଳେ ମଧ୍ଯ ନିଜ୍ର କଥା କହିଯାଇଛନ୍ତି । ନିଜ ବିଷୟରେ ବହୁ 
ଲେଖ୍ଯାଇଛନ୍ତି । ସତ୍ୟ ସହିତ ତାଙ୍କର ଅନୁଭୂତିକୁ ବଖାଣି ଦେଇ ତାଙ୍କର ଢୀବନୀକୁ 
ସତ୍ୟ ପରଖର କାହାଣୀ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି । 

ତାଙ୍କ ସତ୍ୟ ଅନୁଭୂତିର ପ୍ରଥମ ପ୍ରେରଣା ରଶ୍ଵର, ଅବଶ୍ୟ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ ସେ ଯେପରି 
ଭାବେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି । ଦ୍ଵିତୀୟ ପ୍ରେରଣା ଓ କର୍ମ କରିବାର ଦକ୍ଷତା ସେ 
ଲୋକମାନଙ୍କଠାରୁ ଅର୍ଥାତ୍ବ ସାଧାରଣ ମଣିଷ ମାନଙ୍କଠାରୁ ହିଁ ପାଇଛନ୍ତି ଯାହାଫଳରେ 
ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ସେବାକୁ ନିଜ ଢ୍ୀବନର ବ୍ରତ ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ସେହି 
ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ, ସେ ନିଜର ବେଶ ପୋଷାକଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ରହିବା, ଖାଇବାରେ ମଧ୍ଯ ପରିବର୍ରନ କରିଦେଇଛନ୍ତି । ଜଢଚ଼ଣ ସାଧାରଣ ଦରିଦ୍ର 
ଗାଉଁଲି ମଣିଷ ଯେପରି ଢୀବନ କାଟେ, ସେପରି ଜୀବନକୁ ସେ ଆଦରି ନେବାକୁ 
ଆଦୌ କୁଣ୍ଠା ପ୍ରକାଶ କରି ନାହାନ୍ତି । ଯଦି ପୁଣିଥରେ ତାଙ୍କର ଜନ୍ମ ହୁଏ, ସେ ଅସ୍ଶ୍ୟ 
ଭାବରେ ଜନ୍ମ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ, ସୁଖ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଭୋଗ କରିବାକୁ 
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୧୧୦ ଆପ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଇଛା ମଧ୍ଯ କରିଛନ୍ତି । ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଆଖ୍ରୁ ଝରି ପଡୁଥ୍ବା ଲୁହ ବିନ୍ଦୁକୁ ପୋଛି 
ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଏବଂ ସେମାନଙ୍କଠାରୁ ପାଇଛନ୍ତି ପ୍ରେମ, ପ୍ରଶଂସା ଓ 
ବିଶ୍ଵାସ । ତାଙ୍କ ଭିତରେ ବିଶ୍ଵ ମାନବିକ ଚେତନା ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରତିଫଳିତ ହୋଇଛି । 
ସେଇଥ୍ପାଇଁ ସେ କହିପାରିଛନ୍ତି, ମୁଁ ଚାହେଁ ମୋ ଦେଶ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବ । ମୁଁ ଚାହେଁନା 
ଏକ ଦରିଦ୍ର ଓ ଭୂପତିତ ଭାରତ । ମୁଁ ଚାହେଁ ମୁକ୍ତି ଓ ଉଜ୍ଵଳତମ ଭାରତ । ଏହିଭଳି 
ଭାରତ, ଯଦି ଆବଶ୍ୟକ ପଡ଼େ, ତେବେ ମାନବତାର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ ମୃତ୍ୟୁ ନିମନ୍ତେ 
ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇପାରିବ । 

ସେ ମଣିଷ ସମାଜକୁ ଏତେ ନିବିଡ଼ ଭାବରେ ଭଲ ପାଇଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କ 
ପାଖରେ କଳା, ଗୋରାର ଭେଦଭାବ ନାହିଁ । ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ୍ନର ବାଛ 
ବିଚାର ନାହିଁ । ସେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାର ସହିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ୟ ଇଂରେଜମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଖରାପ ମନୋଭାବ ପୋଷଣ କରି ନାହାନ୍ତି। ସେ 
ସେମାନଙ୍କର ବନ୍ଧୁ ବୋଲି ନିଜକୁ ଘୋଷଣା କରିଛନ୍ତି କାରଣ ସେ କୌଣସି ଜଣେ 
ବ୍ୟକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଅବିଶ୍ବାସ କରିପାରିବେ ନାହିଁ । ଏହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର ପ୍ରକୃତି । ତାଙ୍କର 
ଅସହଯୋଗର ମୂଳଦୁଆ ଘୃଣା ଉପରେ ନହୋଇ ପ୍ରେମ ଉପରେ ହିଁ ଗଢ଼ି ଉଠିଛି । 
ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ହାସଲ କରି ସେ ମାନବିକ ଭା ତୃତ୍ୃ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରିବେ ବୋଲି 
ଆଶା ପୋଷଣ କରିଥୁଲେ । ଯେହେତୁ ସେ ଅନ୍ୟ ପ୍ରତି ଆଦୌ ଖରାପ କରିବାକୁ 
ଚାହିଁ ନାହାଁନ୍ତି, ତେଣୁ ତାଙ୍କର କାହାପ୍ରତି ଆଦୌ ଭୟ ନାହିଁ । ସେ ବ୍ରିଟିଶ୍‌ ସରକାରକୁ 
ଉୟ କରି ନାହାନ୍ତି, ରାଜନୈତିକ ନେତା ବା ଦଚମାନଙ୍କୁ ଭୟ କରି ନାହାନ୍ତି । ଦେଶୀ 
ବା ବିଦେଶୀ ଲୋକଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଭୟ କରି ନାହାନ୍ତି । 

ବର୍ଁମାନ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଯେତେବେଳେ ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ସମସ୍ୟା 
ଦେଖାଦେଇଛି, ବିରୋଧାଭାସ ମଧ୍ୟରେ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵ ଜଳିବାରେ ଲାଗିଛି, 
ସେତେବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର, ଦର୍ଶନ ଓ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ 
ହେବାର ଭାରତୀୟ ଯୁବପିଢ଼ି ପାଇଁ ସମୟ ଆସିଛି । ତାଙ୍କୁ କେବଳ ' ମହାତ୍ମା” ଆଖ୍ୟା 
ଦେଇ ଅଲଗା ରଖ୍ଦେଲେ ଚଳିବ ନାହିଁ । ସମୟ ଆସିଛି ତାଙ୍କୁ ଖ୍ନୂଭିନ୍ନ କରି 
ଦେଖ୍ବାର, ପରଖ୍ବାର । ସେ ନିଜେ କେବେ ପ୍ରଶଂସା ଚାହିଁ ନାହାନ୍ତି କିମ୍ବା ରଶ୍ଵର 
ବୋଲି ପୂଜା ପାଇବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରି ନାହାନ୍ତି । 

ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵରେ ଯେଉଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଅବକ୍ଷୟ ଘଟିଛି, ସେଥ୍ରୁ କୌଣସି 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମୁସ୍ତ ନୁହେଁ । କୌଣସି କୌଣସି ରାଷ୍ଟ୍ରରେ ଏହା ଅତି ଉକ୍କଟ ସ୍ତରରେ 
ପହଞ୍ଥ୍ବା ବେଳେ, ଅନ୍ୟ କେଉଁଠି ହୁଏତ ଚାପି ହୋଇ ରହିଛି । ହଠାତ୍ବ ଦେଖାଯାଉଛି 
ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦର ଉଦ୍ଧବେଳନ । ଇତିହାସ ପୃଷ୍ଠା ଉନ୍ମୋଚନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ 
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ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ତାପୂର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆବଶ୍ୟକତା ୍ଞା ୧୧୧ 


ଯେ କେବେହେଲେ ସଂଗଠିତ ଧାର୍ମିକ ମୌଳବାଦ ମାନବିକ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ 
କରିପାରିବ ନାହିଁ । ବିଜ୍ଞାନ ଯାହା ମନୁଷ୍ଯର ପ୍ରଗତି ପାଇଁ ଧର୍ମର ସ୍ଥାନକୁ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥୂଲା, ତାହା ମଧ୍ଯ ମୁଷ୍ଟିମେୟଙ୍କ ହାତର କ୍ରୀଡ଼ନକ ସାଜିଛି । ସଂଗଠିତ ଧର୍ମ ଓ 
ସଂଗଠିତ ବିଜ୍ଞାନ ଉଭୟ ବିଶ୍ଵ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ କରିବାରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଫଳ 
ହୋଇଛନ୍ତି । ତେଣୁ ମଣିଷ ସମାଜ ଯେଉଁ ବହୁମୁଖୀ ସମସ୍ୟା ମଧ୍ଯରେ ଜର୍ଜରିତ ହୋଇ 
ରହିଛି, ତା'ର ସମାଧାନ ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦର୍ଶନକୁ ବିଶ୍ଲେଷଣ କରାଯିବା ଆବଶ୍ୟକ 
କାରଣ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥଲେ ନୈତିକ-ସାମାଜିକ ବିଜ୍ଞାନୀ । ଯେକୌଣସି ବ୍ୟକ୍ତି, ସମାଜ 
ବା ଗୋଷ୍ଠୀର ନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ତିନିଗୋଟି ମୌଳିକ ଅବସ୍ଥାରୁ ଆସେ । ପ୍ରଥମ ଅବସ୍ଥା 
ହେଉଛି ସାଧାରଣ ଦର୍ଶନ କିମ୍ବା ବିଶ୍ଵାସ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ବ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ । ଦ୍ବିତୀୟ ଅବସ୍ଥା 
ସାମାଜିକ- ଆର୍ଥକ ଓ ରାଜନୈତିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ଓ ତୃତୀୟ ଅବସ୍ଥା ହେଉଛି ମୂଲ୍ୟବୋଧର 
କେତେକ ଏତିହାସିକ ବିବରଁନବାଦ । 

ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ମୂଳତର୍ତ୍‌ ‘ସତ୍ୟ । ଏହା ଦ୍ଵନ୍ଦ୍ରାମକ ଓ ବହୁମୁଖୀ । ଏହା ତାଙ୍କର 
ନୀତିଶାସ୍ତ, ରାଜନୀତି ଓ କ୍ଷମତା ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଉତ୍ସ । ସତ୍ୟ ସମ୍ଚନ୍ଧରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ମତ ହେଉଛି, ‘ସତ୍ୟର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ଯାହା ଆମେ ଜାଣୁ ଏବଂ ଯାହା ଆମେ ଢାଣି 
ନାହୁଁ । ସତ୍ୟର ସାଧାରଣ ଭାବ ହୁଏତ ପୃଥକ୍‌ ହୋଇପାରେ, କିନୁ ସମସ୍ତେ ସତ୍ୟକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରନ୍ତି ଓ ସମ୍ମାନ ଦିଅନ୍ତି । ସେହି ସତ୍ଯକୁ ମୁଁ ଶଶ୍ଵର ବୋଲି କହେ ।” 
“ ଯେଉଁମାନେ ନାସ୍ତିକ ଓ ଣଶ୍ଵର ବିଶ୍ବାସରେ ଛଳନା କରନ୍ତି, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟରେ 
ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି ।' 

ସତ୍ୟକୁ କାର୍ଯ୍ୟର ଏକ ମାଧ୍ୟମ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରି, ତାର ଅନୁଭୂତିକୁ ଜାଣିବା 
ହେଉଛି ସତ୍ଯାଗ୍ରହ। ଏବଂ ଏହି ସତ୍ଯାଗ୍ରହର ପ୍ରୟୋଗ ଅହିଂସା” ମାଧ୍ଯମରେ 
ହୋଇପାରିବ ବୋଲି ତାକୁ ଆବିଷ୍କାର କରି ସାକାର ରୂପ ଦେଇଛନ୍ତି । ବିନାଶ ପ୍ରକ୍ରିୟା 
ମଧ୍ଯରେ ଅହିଂସା ଏକ ସକାଗମ୍ମକ ଅବସ୍ଥା । ପ୍ରତ୍ୟେକ ହିନ୍ଦୁ ବ୍ୟକ୍ତି ଚେତନାର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ 
ଲକ୍ଷ୍ୟ ‘ମୋକ୍ଷପ୍ରାପ୍ତି” ହେବାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଅଧ୍କ ଉଚ୍ଚ ଅବସ୍ଥା 
ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଯଦି ମୋକ୍ଷ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର ବିରୋଧାଚରଣ କରୁଥାଏ, 
ସେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ମୋକ୍ଷକୁ ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ପଛେଇବେ ନାହିଁ 
ବୋଲି ଉଲେ୍ଖ କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ହିନ୍ଦୁ ଦର୍ଶନରେ ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇ 
ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ରକ୍ଷଣଶୀଳତା ଉପରେ କୁଠାରାଘାତ କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସାମାଢିକ ମୁଭ୍ତିର 
ମାର୍ଗକୁ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ନୈତିକ ଧର୍ମ ହେଉଛି ନୈତିକ କର୍ମ । 
ତେଣୁ ସେ ନୀତିଶାସ୍ତକୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି, ଯାହା ତାଙ୍କର ସତ୍ୟଧାରଣାକୁ 
ନଷ୍ଟ କରୁଛି । ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କ ଦୃଷ୍ଟିରେ ସବୁ ଧର୍ମ ସମାନତାର ଉପଦେଶ ଦିଏ । 
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୧୧୨ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା! 


ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ମଧ୍ୟ ତାହା କହେ । କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମରେ ଅସ୍ୃଶ୍ଯତାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ତାକୁ 
ସୈବ୍ଧାନ୍ତିକ ରୂପ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସେହି ଶାସ୍ତ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିପାରି ନାହାନ୍ତି । 
ସେ ତତ୍ଵ ଓ କର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ଏକ୍ୟ ଆଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧି ସମାଜ, ବିଜ୍ଞାନ 
ଓ ଧର୍ମକୁ ଗୋଟିଏ ସାର୍ବଜନୀନ ସମସ୍ୟା ଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ଶତାଦ୍ଦୀ ଶତାବ୍ଦୀ 
ଧରି ଏହି ତିନିଗୋଟି ମଧ୍ଯରେ ବ୍ୟବଧାନ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ଫଳରେ ମଣିଷ ଓ 
ସମାଙ୍ଚ ମଧ୍ୟରେ ଅସଂହତି ଦେଖାଦେବାରେ ଲାଗିଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତରେ ଏହି 
ତିନିଗୋଟିକୁ ପୃଥକ୍‌ କରାଯାଇ ନପାରେ । ଗୋଟିଏ ବିରାଟ ମୁଖ ଉପରେ ଗୋଟିଏ 
ବା ଅନେକ ଗୁଡ଼ିଏ ମୁଖା ଥୋପାଯାଇ ପାରେ କିନ୍ତୁ ଏହାର ସାଧାରଣ ବିଶେଷତ୍ଵ 
ହେଉଛି ବିବର୍ରନ ଓ ସତ୍ୟର ଅନ୍ନେଷଣ । ବିଜ୍ଞାନ ପ୍ରକୃତି ଅବସ୍ଥା ଉପରେ ନିଜର 
ଅଖଣ୍ଡ କ୍ଷମତା ବିସ୍ତାର କରିପାରିଛି । ଏହା ଗୋଟିଏ ସତ୍ୟର ହିଁ ଆବିଷ୍କାର ! ମନୁଷ୍ୟର 
ଅନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟ ସହିତ ସଂପର୍କ ମଧ୍ଯ ସତ୍ୟର ଅନ୍ୟ ଏକ ଆବିଷ୍କାର । ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟର 
ନିଜ ଭିତରେ ନିଜକୁ ଖୋଜିବା ଏବଂ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ଥ୍ବା ଭୟରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ସତ୍ୟ 
ଅନ୍ଲେଷଣର ଅନ୍ୟ ଏକ ମାର୍ଗ । 

ସତ୍ୟ ହିଁ ଲଶ୍ଵର , ଏହା କହି ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଜ୍ଞାନ ଓ ଭଶ୍ଵରଙ୍କୁ ଏକାଠି ରଖୁଛନ୍ତି । 
ବସ୍ତୁବାଦ ଓ ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ ମନୁଷ୍ୟର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଅନ୍ଲେଷଣର ତୃପ୍ତିର 
ସଠିକ୍‌ ଉତ୍ତର ହୋଇନଥ୍‌ବାରୁ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ଧର୍ମକୁ ମୂଲ୍ୟଭିଭିକ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ ଆଣି 
ରଖ୍ଛନ୍ତି । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସ୍ଵବିଚାର, ଚେତନା ଓ ଯୁକ୍ତିସମ୍ମତ କାରଣ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଦେଇ ଅନ୍ୟସବୃପ୍ରକାର ବିଚାର ଓ ଦର୍ଶନକୁ ଆହ୍ନାନ କରିଛନ୍ତି । ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ପ୍ରଥମ 
ତିନିଗୋଟି ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ବ୍ୟବସ୍ଥା ହେଲା : ସତ୍ୟ, ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । 
ଏବଂ ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନର ଶେଷ ତିନିଗୋଟି ମୌଳିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହେଉଛି : ସ୍ବଦେଶୀ, 
ସ୍ଵକର୍ମ ଓ ସମାନତା । ଏହି ଛଅଗୋଟି ମୂଲ୍ୟବୋଧ ମାଧ୍ୟମରେ ମନୁଷ୍ୟକୁ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁକୁ 
ଆଣିବା ହୋଇଛି ତାଙ୍କର ସର୍ବପ୍ରଧାନ ଲକ୍ଷ୍ୟ । ଭାବବାଦୀ ଦର୍ଶନ ବା ବସ୍ତୁବାଦୀ ଦର୍ଶନ 
ମନୁଷ୍ୟକୁ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁକୁ ଆଣିବାକୁ ଆଦୌ ଚେଷ୍ଟା କରି ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ୟର ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଓ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ହିଁ ମୂଲ୍ୟବୋଧ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିପାରେ, ଏହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଦର୍ଶନ ଓ 
କର୍ମ ମାଧ୍ୟମରେ ପ୍ରମାଣ କରିଯାଇଥ୍‌ବାରୁ ବର୍ରମାନ ଗାନ୍ଧିଦର୍ଶନର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ବେଶୀ 


ଓ ଗ୍ରହଣଯୋଗ୍ୟ । 
oo 
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ମାନବିକ ଅଧ୍କାର - ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନରେ 


ମାନବିକ ଅଧ୍କାର କହିଲେ, ଆମେ ବୁଝୁ ଯେଉଁ ଅଧ୍କାରକୁ ଢଣେ ବଞ୍ଚିଥ୍ବା ମଣିଷ 
ଭୋଗ କରେ ବା ଦାବି କରେ । ମଣିଷ ନିକଟରେ ଏପରି କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଅଧ୍କାର 
ରହିଛି ଯାହା ମୌଳିକ ଏବଂ ଅସ୍ଥିମଜାଗତ । ଏହାକୁ ମଣିଷ ଠାରୁ ଅଲଗା କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମରୁ ମୁକ୍ତ ଏବଂ ଯେହେତୁ ମୁସ୍ତ, ସେଥ୍‌ପାଇଁ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ କହିଲେ ଜାତି, ଧର୍ମ, 
ବର୍ଣ୍ଣ ସଂପ୍ରଦାୟ, ଲିଙ୍ଗ, ନୂତନ, ପୁରାତନ, ଧନୀ, ଦରିଦ୍ର ଇତ୍ୟାଦି । ଏହି ସତ୍ୟ 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ । ଯଦିଓ ମନୁଷ୍ଯ ଜନ୍ମରୁ ମୁସ୍ତ ଏବଂ ବହୁଗୁଡିଏ ଅଧ୍କାର 
ତା'ର ମୌଳିକ ଏବଂ ଅସ୍ଥିମଜାଗତ ଏବଂ ତାହାହିଁ ସ୍ଵାଧୀନତା, ନ୍ୟାୟ ଓ ଶାନ୍ତିର 
ଭିତ୍ତିଭୂମି କିନ୍ଧ ବାସ୍ତବରେ ଦେଖାଯାଏ ଯେ ମନୁଷ୍ୟ ଏହି ଅଧ୍କାରକୁ ମୁକ୍ତଭାବେ ଓ 
ସ୍ବାଧୀନଭାବେ ବ୍ଯବହାର କରିପାରେ ନାହିଁ । ଏହାର କାରଣ ଅନେକ । ହୁଏତ 
ରାଜନୈତିକ, ସାମାଜିକ, ଅର୍ଥନୈତିକ, ସାଂସ୍କୃତିକ ବା ପ୍ରଶାସନିକ କିମ୍ବା ଅନ୍ୟ କିଛି 
ହୋଇପାରେ । ମନୁଷ୍ୟର ଏହି ଅଧ୍କାରକୁ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ କରେ ରାଷ୍ଟ୍ର ବା ସେହିପରି ଅନୁଷ୍ଠାନ 
ଯାହା ଉପରେ କ୍ଷମତା ନ୍ୟସ୍ତ ହୋଇଥାଏ । 

ଏକ ସୁସ୍ଥ ସଭ୍ୟ ସମାଜ ଗଠନ କରିବା ପାଇଁ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ଯେ 
ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ଏହା ବାରମ୍ବାର ବିଭିନ୍ନ ଜାତୀୟ, ଆନ୍ତର୍ଜାତୀୟ, ସମ୍ବାଦପତ୍ର, ବେସାମରିକ 
ଅଧ୍କାର ସୁରକ୍ଷା ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥ୍ବା କର୍ମୀମାନେ ଆଲୋଚନା କରୁଛନ୍ତି ଏବଂ 
ଦିନକୁ ଦିନ ଏହାର ଗୁରୁତ୍ଵ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ସଂପର୍କରେ ଯେଉଁ 
କେତେକ ଆଇନଗତ ଆଲେଖ ରହିଛି, ପ୍ରାୟ ୧୮୯୦ ମସିହା ଶେଷ ସୁଦ୍ଧା ତାହା 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ପ୍ରସ୍ତାବ ଓ ଘୋଷଣା ନାମା ଏବଂ ସନ୍ଧିଗ୍ରନ୍ଧ । ଏହି ଅଧ୍କାରକୁ ତିନିଗୋଟି 
ବର୍ଗରେ ବିଭକ୍ତ କରାଯାଇପାରେ । ପ୍ରଥମଟି ହେଉଛି ଫରାସୀ ବିପ୍ଳବ ଏବଂ ତା'ର 
ସ୍ଲୋଗାନ, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, ସମାନତା, ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ । ପ୍ରଥମ ପିଢ଼ି ଅଧ୍କାର ଥ୍ଲା ବେସାମରିକ 
ଏବଂ ରାଜନୈତିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା । ଦ୍ଵିତୀୟ ପିଢ଼ିର ଅଧ୍୍‌କାର ମଧ୍ଯକୁ ଆର୍ଥକ, ସାମାଢିକ 
ସାଂସ୍କୃତିକ ଅଧ୍‌୍କାର ଆସିଲା । ଏବଂ ତୃତୀୟ ପିଢ଼ିର ଅଧ୍କାର ଯାହାକୁ ବର୍ରମାନ 
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୧୧୪ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଜାତିସଂଘର ସଭ୍ୟଥ୍‌ବା ବହୁରାଷ୍ଟ୍ର ଦାବି କରୁଛନ୍ତି କିନ୍ଧ ଏ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵୀକୃତି ହୋଇନାହିଁ । 
ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ଶାନ୍ତି, ବିକାଶ, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟକର ପରିବେଶ, ମାନବିକ ପରମ୍ପରା ଏବଂ 
ମାନବିକ ସହଯୋଗ ସଂପର୍କରେ ସଂହତିସ୍ଥାପନ । 

ଫରାସୀବିପ୍ନବ ପରେ ଯେଉଁ ଘୋଷଣାନାମା କରାଗଲା, ସେଥ୍ରେ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା, 
ସମାନତା ଓ ଭାଡୃତ୍ଵ ସହିତ ଲୋକମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଅନ୍ୟ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଘୋଷଣା 
କରାଗଲା । ସେଗୁଡ଼ିକ ହେଲା ( ୧) ସମସ୍ତ ମନୁଷ୍ୟ ଜନ୍ମରୁ ସ୍ଵାଧୀନ ଓ ସମାନ । 
( ୨) ଆଇନ ସମ୍ମୁଖରେ ସବୁ ମଣିଷ ସମାନ (୩) ସବୁ ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ଆରେଷ୍ଟ 
ନ କରିବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ରହିବା ଉଚିତ୍ବ । (୪) ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଦୋଷୀ ସାବ୍ୟସ୍ତ 
ହୋଇନାହାନ୍ତିୟ ସେ ଯାଏ ସବୁ ମଣିଷ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ । 

ଏହି ଘୋଷଣାନାମାରେ ମାନବିକ ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତାର ସଂଜ୍ଞା ସଠିକ୍‌ ଭାବରେ 
କୁହାଯାଇଥ୍ଲା | ଫ୍ରାନସ ଘୋଷଣାନାମା ପୂର୍ବରୁ ୧୨୧୫ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦରେ ମାଗ୍ରାକାଟା; 
୧ ୬୮୯ରେ ହବିୟସ୍‌ କପର୍ସ ଆକୁ ଏବଂ ଦି ବିଲ୍‌ ଅଫର ରାଇଟସ୍‌ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର 
ସଂପର୍କିତ ଦଲିଲ୍‌ । ଆମେରିକା ସ୍ଵାଧୀନତା ଘୋଷଣାନାମାରେ ମଧ୍ଯ ଆମେରିକା 
ତିନିଗୋଟି ଅଧ୍କାର ଯଥା: ଢୀବନ ପ୍ରତି ଅଧୁକାର, 'ସୃଵତନ୍ତତା' ଓ ‘ଆନନ୍ଦ ପାଇବା 
ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟାଂ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯାଇଥ୍‌ବାର ଦେଖୁ । 

୧୯୪୫ ମସିହା ପରେ ଜାତିସଂଘ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହେବା ଦିନଠାରୁ ପ୍ରାୟ ୯ ୦୦ାରୁ 
ଅଧ୍କ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ଶୀର୍ଷକ ଘୋଷଣା ଗ୍ରହଣ କରାଯାଇଛି ଏବଂ ଏହା ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ବର୍ଷ ବଢ଼ିବାରେ ଲାଗିଛି । ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ସଂପର୍କରେ ଘୋଷଣା, ନୀତି ନିର୍ଧାରଣ, 
ମାନ ନିର୍ଣ୍ଣୟ ଏବଂ ଏହାକୁ ସଫଳଭାବେ ରୂପାୟନ କରିବାର ଯେଉଁ ଭୂମିକା ଜାତିସଂଘ 
ଗ୍ରହଣ କରୁଛି, ତାହା ଏତିହାସିକ ଓ ବୈପୁବିକ ଘଟଣା । ଜାତିସଂଘର ମାନବିକ 
ଅଧ୍କାର ସଂପର୍କିତ ସାର୍ବଜନୀନ ଘୋଷ ଣାନାମାରେ ଯାହା କୁହାଯାଇଛି, ତାହା ଫଳରେ 
ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ସାର୍ବଜନୀନ ନୈତିକ ଅଧ୍କାରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହୋଇପାରିଛି । 
ଭାରତୀୟ ସଂବିଧାନରେ ସମାନତା, ସ୍ଵତନ୍ତ୍ରତା ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଯିବା 
ସହିତ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ଆଇନ୍‌, ୧୯୯୩ ମସିହାରେ ସଂସଦ ଦ୍ଵାରା ପାଶ୍‌ କରାଯାଇ 
ଜାତୀୟ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର କମିସନ ଓ ରାଜ୍ୟ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର କମିଶନ ମଧ୍ଯ 
ସ୍ଥାପନ କରାଯାଇଛି । ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ସଂପର୍କିତ ସମସ୍ତ ଆଇନ୍‌କୁ ପର୍ଯ୍ୟାଲୋଚନା 
କଲେ, ଦେଖାଯାଏ ଯେ ଗଣତନ୍ତ୍ର ବିକାଶ ଏବଂ ମାନବିକ ଅଧ୍କାରର ସୁରକ୍ଷା ଏବଂ 
ସେଥ୍ପାରଁ ଦରକାର ଥ୍ବା ମୌଳିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ପରସ୍ପର ପରିପୂରକ ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରନ୍ତି । 

ଏ ସହସ୍ରାଦର ଢଣେ ଶ୍ରେଷ୍ଠ ମଣିଷ ଭାବେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାରର 
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ମାନବିକ ଅଧ୍କାର-ଗାନକ୍ଧି ଦର୍ଶନରେ # ୧୧୫ 


ସମର୍ଥକ ଭାବରେ କେବଳ ଜଣାଶୁଣା ନୁହଁନ୍ତି, ଖ୍ୟାତି ମଧ୍ଯ ଅର୍ଜନ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରାରମ୍ଭରେ 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ତାଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟ ଏବଂ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ଭାରତରେ ତାଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ 
କୋଟି କୋଟି ଲୋକଙ୍କ ହୃଦୟରେ ଏକ ନୃତନ ଆଶା ସଞ୍ଚାର କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
ହୋଇପାରିଛି ଯେଉଁମାନଙ୍କୁ ସର୍ବନିମ୍ନ ମୌଳିକ ଅଧ୍କାରରୁ ବଞ୍ଚିତ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା ଏବଂ 
ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ ଓ ଅର୍ଥନୈତିକ କାରଣରୁ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ କରି ରଖାଯାଇଥ୍‌ଲା । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଚାର କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାର ଉଲ୍ଲଘଂନ ହେଉଛି ସବୁଠାରୁ 
ଗୁରୁତୃପୂର୍ଣ ଦିଗ, ଯାହା ସଂପର୍କରେ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ହେଉଥ୍‌ବା ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ କରୁଥ୍‌ବା 
ଲୋକମାନଙ୍କର ମଧ୍ଯରେ ସିଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରାଯାଇପାରେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହାକୁ 
ସଂଗଠିତ ଆନ୍ଦୋଳନର ରୂପ ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ମନୁଷ୍ୟ ମାନଙ୍କର ସ୍ଵରକୁ 
ପ୍ରକାଶ କରି ପାରିଛନ୍ତି । ନିଜର ଅଧ୍‌କାର ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ ହୋଇ ସଂଗ୍ରାମ 
କରିବାକୁ ସେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ଵାନ କରିଛନ୍ତି । ଲୋକମାନେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ସାହସୀ ଓ 
ନିର୍ଭୟ ହୋଇ ସେମାନଙ୍କର ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରନ୍ତୁ, ଏହା ସେ ଚାହିଁଛନ୍ତି। 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନର ପ୍ରଥମ ଅଭାବନୀୟ ଘଟଣା ଘଟେ ୧୮୯୩ ମସିହାରେ 
ଯେତେବେଳେ ନେଟାଲର ରାଜଧାନୀ ମାରିଜବର୍ଗଠାରେ ତାଙ୍କୁ ଜଣେ କନେଷ୍ଟବଳ 
ପ୍ରଥମ ଶ୍ରେଣୀ ରେଳଡ଼ବାରୁ ଧକ୍କା ଦେଇ ବାହାର କରିଦେଲା । ଏହି ଘଟଣା ତାଙ୍କ 
ଜୀବନର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ ଅଭିଜ୍ଞତା ବୋଲି ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, 
“ ବର୍ରମାନ ମୋର ସ୍ଢନଶୀଳ ଅଭିଜ୍ଚତା ହିଁ ଏହି ପ୍ରକାରେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ମୁଁ ମୋର 
ଜୀବନ ବିପନ୍ନ ଦେଖ୍‌ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଭୟଭୀତ ହୋଇପଡ଼ିଲି । ମନକୁ ମନ ପଚାରିଲି, 
“ ବର୍ର୍ମାନ ପରିସ୍ଥିତିରେ ମୋର କର୍ରବ୍ୟ କ'ଣ ? ମୁଁ ଭାରତକୁ ଫେରିଯିବି, ନା 
ଭଗବାନଙ୍କର ସହାୟତା ନେଇ ଆଗକୁ ମାଡ଼ି ଚାଲିବି, ଯାହା ମୋ ପାଖକୁ ଆସୁ 
ପଛେ, ସେ ସବୁର ସମ୍ମୁଖୀନ ହେବି ? ଶେଷକୁ ମୁଁ ନିଷ୍ଠରି ନେଲି, ରହିବି ଏବଂ ସମୁଖୀନ 
ହେବି । ଦୁଃଖ ଯନ୍ତ୍ରଣା ଯାହା ଆସୁ ପଛେ ସହିଯିବି। ମୋର ସକ୍ରିୟ ଅହିଂସା, 
ବାସ୍ତବପକ୍ଷେ ସେହି ଦିନଠାରୁ ହିଁ ଆରମ୍ଭ ହେଲା । 

ଜଣେ ବ୍ୟକ୍ତିର ଜାତି ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ନେଇ ତା'ର ସମାନତାର ଅଧ୍କାରକୁ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ 
କରାଯିବା ଯଥାର୍ଥ ନୁହେଁ । ଏହି ଘଟଣା ଗାଛିଙ୍କ ପରି ଜଣେ ନିରୀହ ଯୁବକକୁ ସାମାଜିକ 
ନ୍ୟାୟ ଓ ବର୍ଶ୍ଣବୈଷମ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାର ନିର୍ଭୀକତା ଆଡ଼କୁ ନେଇଗଲା ! 
ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯକରି ପଵ୍ତିତ ନେହୁରୁ କହିଥ୍‌ଲେ, “ଅଛ କେତେ ଖଣ୍ଡ ଅସ୍ଥି କଙ୍କାଳର 
ଦୃର୍ବଳ ସମତି, ଶାରିରୀକ, ମାନସିକ ଏପରିକି ସବୁ ଦୃଷିରୁ ଏଭଳି ନିର୍ଭୀକ ଓ ବିପୁଳ 
ବଳଶାଳୀ ଥ୍ଲା ଯେ, ଏହି ନିଭୀକତା ଓ ବଳଶାଳୀତା ଅନ୍ୟମାନଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରି, 
ସେମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ବେଶ୍‌ ନିର୍ଭୀକ ଓ ବଳଶାଳୀ କରି ପାରିଥୁଲା ।” 
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୧୧୬ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଏତିକିରେ ତାଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶାର ସୀମା ଶେଷ ହୋଇନଥୁଲା । ଜୋହାନସବର୍ଗ 
ଯିବାବେଳେ ଗାଡ଼ିର ଗୋରା ତତ୍ତ୍ବାବଧାରକ ତାଙ୍କୁ ମାଡ ମାରିବା ସହିତ ଏହି କୁଲିକୁ 
ତଳକୁ ଠେଲି ଦେବାକୁ ବାହାରିଲେ । ନାଟାଲ କୋର୍ଟରେ ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ଟୋପି ବାହାର କରିଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ନିର୍ଦେଶ ଦେଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ରହିବାକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞ ଓ ସଂକଳ୍ପ କରି ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ମୌଳିକ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର 
ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କଲେ । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଶ୍ରୀ ବି.ଆର.ନନ୍ଦ ତାଙ୍କର ଗାନ୍ଧି ଜୀବନୀ 
ପୁସ୍ତକରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ' ' ସେହି ସମୟଠାରୁ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ପ୍ରକୃତ ବା ଅପ୍ରକୃତ 
ଅନ୍ୟାୟ ଆଦେଶକୁ ସେ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ମନା କରିଦେଲେ !”? ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରାୟ ୨୧ ବର୍ଷ ରହି ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ, ପାର୍ଶି, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିୟାନ ଇତ୍ୟାଦି ବିଭିନ୍ନ 
ଧର୍ମର ଭାରତୀୟମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ ନ ମିଳୁଥ୍ବା ମୌଳିକ ମାନବିକ 
ଅଧ୍କାର ସଂପର୍କରେ ସଚେତନ କରାଇ, କେଉଁ ବାଟରେ ତାହା ମିଳିପାରିବ ଓ ସୁରକ୍ଷା 
କରାଯାଇପାରିବ, ତାହାର ମାର୍ଗ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ କଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଗୋରା 
ଶାସକମାନେ କଳା ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କ ଉପରେ କି ପ୍ରକାର ଅମାନୁଷିକ ଓ ଅମାନବିକ 
ଅତ୍ୟାଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ, ତାହା ସେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିବା ସହିତ ସେଥ୍ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ବହୁ 
ଆଇନଗତ ଲଢ଼େଇ କରିଥୁଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ତାଙ୍କର ରହଣି ତାଙ୍କର 
ରାଜନୈତିକ ବିଚକ୍ଷଣତାକୁ ବୃଦ୍ଧି କରିବା ସହିତ ତାଙ୍କୁ ଅଧ୍କ ଦାୟିତ୍ଵ ସମ୍ପନ୍ନ କରିଥୂଲା 
ଏବଂ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଗୁଣ ଗୁଡିକର ବିକାଶ କରିବା ଫଳରେ ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ 
ଜୀବନ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପରିବର୍ଭିତ ହୋଇଥଲା । 

ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ଉଲ୍୍୍ଘନ ବିରୋଧରେ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ବିରୁ୍ଧରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ କଲେ, ତାହା କେବଳ ସେହି ଦେଶ ପାଇଁ ଏକ ଅଲୌକିକ ଘଟଣା 
ହୋଇ ରହିଲା ନାହିଁ । ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟରେ ସତୁଥ୍ବା ସେଠାକାର କଳା ସ୍ଥାୟୀ ଅଧ୍ବାସୀଙ୍କ 
ଉପରେ ମଧ୍ଯ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ପଡ଼ିଥ୍ଲା । ସେଥ୍ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କର ଅନବରତ ସଂଗ୍ରାମ 
ସେମାନେ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏହା କରିବା ପାଇଁ ସେମାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନ୍ୟାୟ 
ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ ଆଭିମୁଖ୍ୟକୁ ହିଁ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ନେଲସନ୍‌ ମାଣ୍ଡେଲା ଏହାକୁ 
ଉଲେ୍୍‌ଖ କରି କହିଥ୍‌ଲେ, “ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧୀଙ୍କ ନେବୃତ୍ରେ ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ 
କଂଗ୍ରେସର ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଆନ୍ତ୍ଚାତିକ ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀ ଫଳରେ, ଉପନିବେଶବାଦ ଏବଂ 
ବର୍ଣ୍ଣବୈଷମ୍ୟର ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଲୋପ ସମ୍ଭବ ହେବା ସହିତ, ଅନ୍ୟ ଦେଶର 
ସ୍ବାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ପ୍ରତ୍ଯକ୍ଷ ଯୋଗସୃତ୍ର ସ୍ଥାପନ ହେଲା । ଡକୁର ମାର୍ଟିନ 
ଲୁଥର କିଙ୍ଗ ଆମେରିକାରେ ଚାଲିଥ୍‌ବା ଜାତିଗତ ବାଛ ବିଚାର ବିରୁଦ୍ଧରେ ଯେଉଁ 
ସଂଗ୍ରାମ କରିଥ୍‌ଲେ, ସେ ସଂପର୍କରେ ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ମୁଁ ମୋର ସଂଗ୍ରାମର 
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ମାନବିଜଂଅଧ୍କାର-ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନରେ ୍ ୧୧୭ 


ପୃଷ୍ଠଭାଗରେ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଭାବନା ସହିତ ଗାନ୍ଧିଙ୍କଠାରୁ ପ୍ରୟୋଗାତ୍ମକ କୌଶଳ ଶିକ୍ଷା 
ଲାଭ କରିଥୁଲି ।”” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ଓ ଭାରତରେ ସଂଗ୍ରାମ 
କେବଳ ଭାରତ ବା ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିନି ବରଂ ଏହା ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର 
ମାନବିକ ଚେତନାକୁ ଆଛ୍ଥନ୍ନ କରିବା ସହିତ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମୀ, ମାନବିକ ଅଧ୍କାର 
ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରୁଥ୍‌ବା ମଣିଷମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଭାବିତ କରିପାରିଛି। ନୃତନ 
ଭାରତବଷରେ ଅସ୍ତଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, ହରିଜନ ମାନଙ୍କର ମନ୍ଦିର ପ୍ରବେଶ ଅଧ୍କାର 
ଇତ୍ୟାଦି ସାମାଜିକ ସଂସ୍କାର କାର୍ଯ୍ୟ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋଳନର ନୂତନ 
ଦିଗ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଛି । 

ଗାନ୍ଧି ମାନବିକ ଅଧୁ୍‌କାର ଓ ନ୍ୟାୟ ପାଇଁ ଯେଉଁ ସୃତ୍ରପାତ ଆରମ୍ଭ କରିଛନ୍ତି, 
ତାହାକୁ ଅନେକ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିପାରନ୍ତି ନାହିଁ । ତାଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ହେଉଛି ଅହିଂସା 
ତଥା ସତ୍ୟର ଏକ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ଅନୁସିବାନ୍ତ । ଏହା ଜଣେ ନାଗରିକର ଜନ୍ମସିବ୍ଧ ଅଧ୍‌କାର । 
ଅସଦୃଵଭାବନା ରହିଥ୍‌ବା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ଏକ ସୁନିଶ୍ଚିତ ବିଜୟ କଦାପି ସମ୍ଭବ 
ହୁଏ ନାହିଁ । ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ସଫଳତା ପାଇଁ ସେ ତିନିଗୋଟି ସର୍ରର ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି । 
(କ) ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀର ହୃଦୟରେ ପ୍ରତିପକ୍ଷର ବିରୋଧରେ ଆଦୌ କୌଣସି ଘୃଣା ରହିବ 
ନାହିଁ। (ଖ) ଯେଉଁଥ୍ପାଇଁ ଆନ୍ଦୋନନ କରାହେଉଛି, ତାହା ଯଥାର୍ଥ ଓ ବାସ୍ତବିକ 
ହୋଇଥ୍ବ (ଗ) ଆପଣାର ଲକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରାପ୍ତି ନିମନ୍ତେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ଶେଷପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କଷ୍ଠ 
ସହିବାଲାଗି ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ରହିଥ୍‌୍ବ । ଏହି କାରଣରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ସର୍ବୋଦୟ ବିଚାରକୁ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରି ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଓ ସମଷ୍ଚିଗତ ଭାବେ ଉପନିବେଶବାଦ ଶାସନ କବଳରୁ 
ମଣିଷ ସମାଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିବାକୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଛନ୍ତି । ହିଂସାଶର୍ରିକୁ ଆଧାର ନ କରି 
ସେ ଆମ୍ଭ ଶର୍ତି ଉପରେ ଅଧକ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଛନ୍ତି । ଚିରନ୍ତନ ଭାବରେ ସତ୍ୟ- 
ଅସତ୍ୟ, ଭଲ-ମନ୍ଦ ପାଇଁ ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ, ସମଷ୍ଚିଗତ, ଗୋଷ୍ଠୀଗତ ଏବଂ ରାଷ୍ଟ୍ରଗତ 
ସ୍ତରରେ ଯେଉଁ ସଂଘର୍ଷ ତାହା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନ ତମାମ ସଂଘର୍ଷର ହିଁ ରୂପ । ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଅନବରତ ଅନ୍ବେଷଣ ହୋଇଛି । ତେଣୁ ସେ ଉପନିବେଶବାଦ 
ବିରୋଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଅସହାୟ ଓ ଭୟାଳୁ 
ନିର୍ଯ୍ୟାତିତ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ତାଙ୍କର ସହଯୋଗୀ ଭାବରେ ନେବାବେଳେ ଭାରତରେ 
ସାଧୀରଣ କୃଷକ, ଶ୍ରମିକ ଓ ମେହନତି ମଣିଷ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ ଦେଇଛନ୍ତି । 
ସ୍ଵରାଜ ଅର୍ଥ ତାଙ୍କ ନିକଟରେ କେତେକ ମୁଷ୍ଟିମେୟ ଲୋକଙ୍କ ହାତରେ କ୍ଷମତା ନ 
ହୋଇ, ବହୁଲୋକଙ୍କ ହାତରେ ସେହି କ୍ଷମତାକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରି ରଖ୍ବା ଉପରେ ସେ 
ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ସ୍ବପ୍ନର ସ୍ଵରାଜ ଗରିବ ମଣିଷର ସ୍ଵରାଜ ବୋଲି ସେ ଉଲ୍ଲେଖ 
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୧୧୮ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 
କରିଛନ୍ତି । 

ଦୁର୍ବଳ ଓ ନିଷ୍ଠେସିତଙ୍କର ଆବଶ୍ୟକତା ହେଉଛି ସାହସ ପ୍ରତି ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ 
ଯାହା ଫଳରେ ସେମାନେ ଦୃଢ଼ ଭାବରେ ଛିଡ଼ା ହୋଇ ଅବ୍ୟବସ୍ଥିତ ବ୍ୟବସ୍ଥା ବିରୁଦ୍ଧରେ 
ଲଢ଼େଇ କରି ପାରିବେ, ଏହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଧାରା ଦେଖେଇ ଦେଇଗଲେ | 
ଆତ୍ମଶଲ୍ତିରେ ବଳୀୟାନ ହୋଇ ପାରିଲେ ତାହା ଦୁର୍ବଳର ଅସ୍ତ୍ର ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ 
ଏବଂ ସାମାଜିକ ନ୍ୟାୟ ଓ ସମାନ ଅଧ୍କାର ମିଳିବା ସହଜ ହୋଇଯିବ । ଆମତ୍ମଶକ୍ତି 
ପରମାଣୁ ବୋମାଠାରୁ ମଧ୍ଯ ଶକ୍ତିଶାଳୀ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ପଚାଶ ବର୍ଷର ସାଧାରଣ 
ଜୀବନରେ ସବୁ ମଣିଷ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ଏବଂ ମାନବିକ ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିଥ୍ଲେ 
କାରଣ ଏହା ସଂବେଦନା ବ୍ୟତୀତ ସଂଭବ ହୋଇନଥାନ୍ତା । ସେ ମୂକ ମାନଙ୍କର ଭାଷା 
ହୋଇ ସମାଜ ସଂସ୍କାରକ, ରାଜନୈତିକ ଚିନ୍ତ କ ଏବଂ ମାନବିକ ମୁକ୍ତି ସଂଗ୍ରାମୀଙ୍କର 
ବିଶ୍ଵବ୍ୟାପୀ ପ୍ରେରଣାର ଉତ୍ସ ଥଲେ । ଥୋରୋ ଏବଂ ଇମରସନ୍୍‌ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଚିନ୍ତାଧାରାର ପ୍ରବାହକୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ବା ବେଳେ ମାର୍ଟିନ ଲୁଥର କିଇ୍, ଖାନ୍‌ ଅବଦୁଲ 
ଗଙଫୁରଖାନ୍‌, ଜୁଲିୟସ ନାଇରେରେ, ହୋ-ଚି-ମିନୃ, ବିସପ୍‌ ଡେସମଣ୍ଡ ଟୁଟୁ, 
ପ୍ରେଟାକେଲି, ନେଲସନ୍‌ ମାଶ୍ଡେଲା,' ଦାଇସାକୁ ଏକେଦା ପ୍ରଭୃତି ବିଶ୍ଵନାୟକ ମାନେ 
ନ୍ୟାୟକୁ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଓ ବର୍ଣ୍ଣ ବୈଷମ୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ କରିବା ପାଇଁ 
ଗାନ୍ଧିଧାରାକୁ ନିଜ ଚେଷ୍ଟାର ପ୍ରଥମ ସୋପାନ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ମାନବିକ ଅଧ୍କାରର ସଂଗ୍ରାମକୁ ହିଂସାରୁ ଅହିଂସାକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଥ୍‌ଲେ । କାରଣ 
ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରିଥଲେ ଅହିଂସା ହିଁ କେବଳ ବଳବାନର ଅସ୍ତ ହୋଇପାରେ, ଦୁର୍ବଳର 
ନୁହେଁ । 

ଅହିଂସା ସଂପର୍କରେ ତାଙ୍କର ମତ ହେଉଛି, ˆ 'ପାରସରିକ ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଅବଲମ୍ବନ 
ହେଉଛି ଅହିଂସା । ତେଣୁ ଅହିଂସା ହିଁ ଜୀବନର ବିଧାନ ବୋଲି ତୁମର ବିଶ୍ଵାସ ଆସିଗଲା 
ମାତ୍ରକେ ହିଁ, ଯେଉଁମାନେ ତୁମ ପ୍ରତି ହିଂସାଚରଣ କରୁଛନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ତୁମକୁ 
ଅହିଂସା ଆଚରଣ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । ଏବଂ ସେହି ବିଧାନ ବ୍ୟର୍ତିମାନଙ୍କ ପରି ଜାତି 
ଗୁଡ଼ିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମଧ୍ଯ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ହେବ ।”? 

ସଂସାର କ୍ଷେତ୍ରରେ କିପରି ଏହି ଅହିଂସା ରୂପକ ଅସ୍ତ୍ରକୁ ମାନବିକ ଅଧ୍ବକାର 
ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯାଇ ପାରିବ, ତାହାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେ କହିଛନ୍ତି, ' ସଂସାରର 
ବ୍ୟାପାର ଗୁଡ଼ିକର କ୍ଷେତ୍ରରେ ଅହିଂସାକୁ କାମରେ ଲଗାଇ ଢ଼ାଣିଲେ ଯାଇ ଆମେ 
ତାହାର ଯଥାର୍ଥ ମୂଲ୍ୟକୁ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରିବା । ସେତେବେଳେ ଏହି ପୃଥ୍ବୀ ପୃଷ୍ଠକୁ 
ସ୍ଵର୍ଗରାଜ୍ୟର ଅବତରଣ କରାଇ ଆଣିବା ହିଁ ଏହାର କାମ୍ୟ ହୋଇ ରହିବ । ପରଲୋକ 
ବୋଲି ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ବସ୍ତୁ ନାହିଁ । ଯାବତୀୟ ଲୋକ ହେଉଛନ୍ତି ସେହି ଗୋଟିଏ 
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ମାନବିକ ଅଧ୍କାର-ଗାନ୍ଧି ଦର୍ଶନରେ ଞ ୧୧୯ 


ଲୋକ । ତେଣୁ, ପ୍ରକୃତରେ କୌଣସି ଇହ ନାହିଁ କିମ୍ବା କୌଣସି ପର ନାହିଁ । ବୈଜ୍ଞାନିକ 
ଜୀନ୍‌ସ ଯେପରି ପ୍ରମାଣ କରି ଦେଖାଇ ଦେଇଛନ୍ତି, ଦୂର ଦୂରାନ୍ତର ତାରା, ଯେଉଁଗୁଡ଼ିକ 
କି ସବୁଠାରୁ ଅଧ୍କ ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଦୂରବିକ୍ଷଣ ଯନ୍ତ୍ରଦ୍ଧାରା ବି ଦୃଷ୍ଟିଗୋଚର ହୁଅନ୍ତି ନାହିଁ, 
ସେମାନଙ୍କ ସମେତ ଏହି ସମଗ୍ର ବିଶ୍ବ ବ୍ରହ୍ମାଣ୍ଡକୁ କେବଳ ଗୋଟିଏ ଅଣୁ ମଧ୍ଯକୁ ମଧ୍ୟ 
କ୍ଷୁଦ୍ଵ କରି ଅଣା ଯାଇପାରିବ ।” 

ତେଣୁ କେବଳ ଗୁମ୍ପାବାସୀଙ୍କର ଜୀବନ ମଧ୍ଯରେ ଅହିଂସାର ପ୍ରୟୋଗକୁ 
ସୀମାବବ୍ବ କରି ରଖ୍ଲେ ଏବଂ ପରଲୋକରେ ନିଜ ପାଇଁ ଏକ ଅଧ୍କ ଅନୁଗ୍ରହ ପ୍ରାପ୍ତ 
ସ୍ଥାନ ଲାଗି ଯୋଗ୍ୟତା ହାସଲ କରିବାର ସାଧନ ରୂପେ ତାହାକୁ ବ୍ୟବହାର କଲେ 
ତାହା ଏକାନ୍ତ ଭୂଲ୍‌ ହେବ ବୋଲି ମୋର ମତ । ତାହାର କୌଣସି ଉପଯୋଗିତା 
ହିଁ ରହିବ ନାହିଁ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମହାନ୍‌ ବାଣୀ, କର୍ମ ଓ ତ୍ୟାଗ ସନ୍ତେ ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ ଏବେବି 
ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାରର ଉଲଙ୍ଘନ ଯଥେଛା ଭାବରେ ହେବାରେ ଲାଗିଛି । ବହୁ ଆଇନ୍‌ 
ମାନ ପ୍ରଣୟନ ହେବା ସନ୍ତ, ଏବେବି ଏ ଦେଶରେ ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା ରହିଛି । ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଦିନ ଏପରି ଘଟଣାମାନ ଘଟୁଛି, ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ମାନବିକ ଅଧ୍କାର କେବଳ କ୍ଷୁର୍ଣ୍ଣ 
ହେଉନି, ବରଂ ମନୁଷ୍ୟ ପଶୁ ସୁଲଭ ଆଚରଣ କରୁଛି । ସାମାଜିକ ଅସତ୍ଵକର୍ମ 
ଏଦେଶରେ ଗଣତନ୍ତ୍ରର ମୂଳଦୁଆକୁ ଆଘାତ କରି ଚାଲିଛି । ଅହିଂସା ମାର୍ଗରେ 
ପରିଚାଳିତ ହେଲେ, ସତ୍ୟ, କରୁଣା ଓ ପ୍ରେମକୁ ଆଧାର କରି କାର୍ଯ୍ୟ କଲେ ଆମର 
ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନର ବହୁ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନ ସମ୍ଭବ ହେବ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି 
ବିଶେଷର ମୌଳିକ ମାନବିକ ଅଧ୍‌କାରକୁ ସୁରକ୍ଷା କରାଯାଇ ପାରିବ । 
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ଆସ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଖୋଜିବା 


ରାଜମୋହନ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ଲିଖିତ ପୁସ୍ତକ ଦି ଗୁଡ଼ 
ବୋଟମ୍ୟାନ୍‌' ପଢ଼ି ମୋର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଖୋଜିବାକୁ ମନେହେଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସଶରୀରରେ 
ଥୁଲେ ହୁଏତ ତାଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ସହଜ ହୋଇଥା'ନ୍ତା, କିନୁ ସେ ତ ଆମଠାରୁ କେବେଠାରୁ 
ଦୂର ହୋଇଗଲେଣି । ସତରେ ଦୂର ହୋଇଛନ୍ତି କି ? ଏହା ପ୍ରଥମେ ମୁଁ ନିଜକୁ ପ୍ରଶ୍ବ 
କଲି । ଯଦି ଦୂର ହୋଇଥାନ୍ତେ, ତେବେ ଲୋକେ ଏତେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ କାହିଁକି 
କୁହାକୁହି ହୁଅନ୍ତେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଫଟୋଟିକୁ ରଖ୍‌ କାହିଁକି ଅନଶନ ଧର୍ମଘଟ କରନ୍ତେ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ବିଦେଶୀ, ବିଦେଶୀ ହେଉଥ୍ବା ନେତାମାନେ ଭାଷଣରେ କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧି 
ଓ ସ୍ଵଦେଶୀ କଥା କାହିଁକି କୁହନ୍ତେ ? ଗାନ୍ଧି ବିଶ୍ଵ ମାନବ, ବିଶ୍ଵ ନାଗରିକ । ଗାନ୍ଧି 
ସୃଷ୍ଠି କରିଛନ୍ତି ନୂତନ ଏକବାଦ ଯାହାକୁ ଆମେ ଗାନ୍ଧିବାଦ ବୋଲି କହୁଛୁ । ବର୍ଭମାନ 
ଗାନ୍ଧି ଆମ ଚ୍ଟାର ବେଶୀ ବେଶୀ କେନ୍ଦ୍ରବିନ୍ଦୁ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ବୋଲି 
କହିବା ଅର୍ଥ ତାଙ୍କୁ ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ ଭିତରେ ବା ଗାନ୍ଧିବାଦ ଭିତରେ ପାଇବା । 

ଗାନ୍ଧିବାଦର ମୂଳ ଉତ୍ସକୁ ଯଦି ଆମେ ଯିବା, ତେବେ ତାହା ହେଉଛି ତାଙ୍କର 
ଆମ୍ମଢୀବନୀ । ତାଙ୍କର ଆତ୍ମତୀବନୀ ବେଶୀ ଚର୍୍ଚି, ପଠିତ, ଆଲୋଚିତ ଓ 
ସମାଲୋଚିତ ! ସେ ଯେତେବେଳେ ଏହି ଆମ୍ମତୀବନୀ ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ, ସେତେବେଳେ 
ତାଙ୍କ ବୟସ ୫୦ ବର୍ଷ ଭିତରେ । ବୁଢ଼ା ହୋଇନଥାନ୍ତି । ସାଧାରଣତଃ ଲୋକମାନେ 
ବୃଢ଼ା ହେବା ପରେ ନିଜର ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଲେଖ୍‌ଥା'ନ୍ତି କିନ୍ଧ ଗାନ୍ଧି କାହିଁକି ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ମଜୀବନୀ ଲେଖ୍‌ଲେ ? ଘଟଣାବହୁଳ ଜୀବନର ଉତ୍ଵଥାନ ଓ ପତନକୁ ନେଇ, 
ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତାକୁ ନେଇ ଆମତ୍ମତୀବନୀ ଲେଖାଯିବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଜୀବନରେ କଣ ଏପରି ଘଟିଲା ଯେ ସେ ନିଜର ଆତ୍ମତୀବନୀ ‘ମୋ ସତ୍ୟ ପରଖର 
କାହାଣୀ? ଲେଖ୍‌୍ଲେ ! 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଆତ୍ମ ଢୀବନୀକୁ ଲେଖ୍ଲେ ଯେତେବେଳେ ଖୁଲାଫତ୍ବ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଶେଷ ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନର ବିଫଳତା ତାଙ୍କୁ ନିରୁସସାହିତ 
ଓ ହତୋସାହିତ କରିଥାଏ । ଠିକ୍‌ ସେତିକିବେଳେ ତାଙ୍କୁ ମହାତ୍ମା ଆଖ୍ୟା ମଧ୍ଯ 
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ଦିଆଯାଇଥାଏ । କିଛି ବନ୍ଧୁ ଏହାକୁ ନ ଲେଖ୍‌ବା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରବର୍ରାଇଥାନ୍ତି । 
କିନ୍ଧ ସେ ଆତ୍ମତୀବନୀ ଲେଖ୍ବାରେ ପ୍ରବ୍ରତ୍ତ ହେଲେ । କାରଣ ପ୍ରଥମେ ସେ ନିଜେ 
ନିଜକୁ ଜାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ନିଜର ଏକ ଛବି ଆଙ୍କିବାକୁ ଚାହିଁଲେ । ନିଜର 
ଏକ ପ୍ରତିଛବି ଆଙ୍କିବା ଏତେ ସହଜ ବ୍ୟାପାର ନୁହେଁ । କାରଣ ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟଗ୍ତିସଭାର 
ବହୁଗୁଡ଼ିଏ ମୁଖା ରହିଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଯେଉଁ ମୁଖାଟିକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା 
କଲେ, ସେ ମୁଖାଟି ତାଙ୍କର ନୈତିକ ପ୍ରତିଛବି । ହୁଏତ ଏପରି ଜୀବନ ସମସ୍ତ ପାଠକ 
ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରଯୁଜ୍ୟ ନ ହୋଇପାରେ, କିଛୁ କେତେକ ବିଶେଷ ପାଠକମାନଙ୍କ ପାଇଁ 
ସେ ନିଜର ନୈତିକ ଜୀବନର ପ୍ରତିଛବି ଉନ୍ମୋଚିତ କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରି ଆତ୍ମଜୀବନୀ 
ଲେଖ୍ଲେ । 

ଆମ୍ମଜୀବନୀର ମୁଖ ବନ୍ଧରେ ସେ ପରିଷ୍କାର ଭାବରେ କହିଛନ୍ତି ଯେ ସେ ତାଙ୍କର 
ଜୀବନର ତିନିଗୋଟି ମୁଖ୍ୟ ବିଷୟ ସମ୍ପର୍କରେ ପାଠକମାନଙ୍କୁ ଅବଗତ କରାଇବାକୁ 
ଏହି ଆମତ୍ମତୀବନୀକୁ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି । କାରଣ ସେହି ତିନିଗୋଟି ବିଷୟକୁ ସେ ଅତ୍ଯନ୍ତ 
ଗୁରୁତ୍ୃପୂର୍ଣ ବୋଲି ବିଚାର କରନ୍ତି । ପ୍ରଥମତଃ ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା 
ଯାହାକୁ ସେ ହିଁ କେବଳ ଜାଣନ୍ତି, ଏବଂ ଯେଉଁଥ୍ରୁ ସେ ନିଜର ସମସ୍ତ ଶକ୍ତି ସାମର୍ଥ୍ୟ 
ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ପାଇଛନ୍ତି । ଦ୍ଵିତୀୟରେ ଅହିଂସା ଓ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ପାଳନ କ୍ଷେତ୍ରରେ ତାଙ୍କର ପରୀକ୍ଷା ଯାହା ସତ୍ୟଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ ଏବଂ ତୃତୀୟରେ 
ବିଜ୍ଞାନ ସମ୍ମତ ଭାବେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ପରୀକ୍ଷା । ଏହି ତିନିଗୋଟି ବିଷୟବସ୍ତୁ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଳୀବନୀ ନୈତିକତାର ମାପକାଠି ହୋଇଛି । ଏହାବ୍ୟତୀତ ସେ 
ନିଜର ସରଳତା ଓ ସାଧୁତାକୁ ମଧ୍ଯ ଏଥ୍‌ରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ଯାହା ଜଣେ 
ମହାମ୍ମାର ପ୍ରକୃତ ପରିଚୟ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଆଧ୍ଧାମ୍ଭିକ ଭାବମୂର୍ଗି ସହିତ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ବିଚାରକୁ 
ଉପସ୍ଥାପିତ କରିଛନ୍ତି । ନିଜ ଜୀବନର ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଉତ୍ତରଣ ସହିତ ସକ୍ରିୟ ରାଜନୀତିରେ 
ଅଂଶଗ୍ରହଣ କରିବାର ପ୍ରସ୍ତୁତି ମାର୍ଗକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଛନ୍ତି । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବା 
ସମୟରେ ତାଙ୍କ ଘର ବହୁ ବିଭିନ୍ନ ଧର୍ମବିଶ୍ଵାସୀ ଲୋକମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଆଲୋଚନାର 
କେନ୍ଦ୍ରଯସଳ ହୋଇଥାଏ । ସେତେବେଳକୁ ଧର୍ମମାନେ ନିଜ ନିଜର ନିବୁଜ ବାଡ଼ ମଧ୍ୟରେ 
ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିନଥାନ୍ତି । ଚିକାଗୋ ଧର୍ମ ମହାସଭା ପରେ ଧର୍ମ ସମ୍ପର୍କରେ ନୂତନ 
ଚିନ୍ତା, ନୂତନ ବିଚାର ଓ ନୂତନ ପ୍ରୟୋଗର ଆବଶ୍ୟକତା ଲୋକମାନେ ବୁଝିବାକୁ 
ଲାଗିଥଆନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଜୀବନ ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ଅନୁଭୂତି ଓ ରାଜନୈତିକ 
ତାଲିମ୍‌ କ୍ଷେତ୍ର । ସେଠାରେ ତାଙ୍କର ରାଜନୀତି ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକୀକରଣ ହୋଇଛି । ଏ କଥା 


—~ 


ସେ ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ କସ୍ତୁରୀ ବାଙ୍କୁ ଲେଖ୍‌ କହିଛନ୍ତି, ' ମୋର ସଂଗ୍ରାମ କେବଳ ରାଜନୈତିକ 
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୧୨୨ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ନୁହେଁ, ଏହା ଧାର୍ମିକ । ତେଣୁ ଏହା ଅତ୍ୟନ୍ତ ପବିତ୍ର ।” ” କିନୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରଣକୌଶଳକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରିବାର ଶକ୍ତି କାହାଠାରେ ନଥୁଲା । ସେଥ୍ପ୍ାଇଁ ଗିଲବର୍ଟ ମୁରେ ଲେଖ୍ଛନ୍ତି, 
‘ଅବଶ୍ୟ ଏଥୁରେ କିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ହେବାର ନାହିଁ ଯେ ସେଦିନ ସେ ତାଙ୍କ ଯୁଦ୍ଧ ଯାତ୍ରାରେ 
ବିଜୟୀ ହେଲେ, କିନ୍ତୁ ଏଭଳି କୌଣସି ମଣିଷ ନାହିଁ, ଯେ କି ତାଙ୍କର ରଣକୌଶନଳକୁ 
ପ୍ରତିହତ କରିପାରିବ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ମନୁଷ୍ୟ ଆତ୍ମାର ପବିତ୍ରତା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରୁଥ୍‌ଲେ ! 
ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବା ତାଙ୍କ ଜୀବନର ମୂଳମନ୍ତ୍ର ଥଲା | ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନ ଏକ 
ବୈଜ୍ଞାନିକ ପବଧତି । ଏହା କାର୍ଯ୍ୟକାରଣ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ସମ୍ପର୍କ ଦ୍ଵାରା ସ୍ଥିରୀକୃତ । ଯଦିଓ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଏକାନ୍ତ ନିଷ୍ଠା ପ୍ରକାଶ କରିଛନ୍ତି, କିନୁ ଏପରି ମଧ୍ଯ ଘଟଣା 
ଘଟିଛି, ଯାହାର ସେ କୌଣସି ଯୁକ୍ତିଯୁକ୍ତ କାରଣ ଦେଖାଇ ପାରିନାହାନ୍ତି । ତଥାପି 
ତାଙ୍କର ସତ୍ୟନିଷ୍ଠତାକୁ ସେ ଆଦୌ ତ୍ୟାଗ କରି ନାହାନ୍ତି । ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, 
‘କେବଳ ସତ୍ୟ ହିଁ ରହିଥ୍ବ, ସମୟର ଜୁଆରରେ ସବୁକିଛି କୁଆଡ଼େ ଭାସି ଚାଲିଯିବେ । 
ଯଦି ତାହା ପ୍ରକୃତରେ ସତ୍ୟର ହିଁ ବାଣୀ ହୋଇଥ୍‌ବ, ତେବେ ଅନ୍ୟ ସବୁଯାକ ବାଣୀ 
ନିରବ ହୋରଯିବା ପରେ ତାହା ଅବଶ୍ଯ ଶୁଣାଯାଉଥ୍‌ବ ।” 

ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଏକନିଷ୍ଠ ହେବା ଶରୀର ଓ ମନର ପବିତ୍ରତା ଯୋଗୁଁ ହି ସମ୍ଭବ । 
କାରଣ ଶରୀର ଓ ମନର ସମ୍ପର୍କ ନିବିତ । ମନ ଶରୀରକୁ ନିର୍ଦେଶ ଦିଏ; ଏ କଥା 
ଗାନ୍ଧି ସ୍ଵୀକାର କରିନାହାନ୍ତି । ତାଙ୍କ ମତରେ ଯୌନକାର୍ଯ୍ୟ ଶରୀରକୁ ଅପବିତ୍ର କରେ । 
ଯେଉଁ ବ୍ୟକ୍ତିର ଯୌନ କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ସଂପର୍କ ନାହିଁ, ସେପରି ବ୍ୟଭ୍ତି ଉତ୍ତମ । ବ୍ୟକ୍ତିର 
ଶରୀର ଯୌନ କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରତି ଶୃଙ୍ଖଳିତ ହୋଇ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅନାସ କ୍ତ ହୋଇପାରିଲେ, ବ୍ୟକ୍ତି 
କ୍ରମଶଃ ପବିତ୍ର ହୋଇଯାଏ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଯୌନଇଛ୍ଛାକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଅବଦମିତ 
ରଖ୍ଥ୍ଲେ ଏବଂ ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ଏହା କରିବା ଦ୍ଵାରା ବ୍ୟକ୍ତି ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା 
ଦିଗ ଆଡ଼କୁ ଅଗ୍ରସର ହୁଏ । ସେ ନିଜର ଥାମ୍ମ ଜୀବନୀରେ କହିଛନ୍ତି, 'ଯେତେବେଳେ 
ମୋ ନିଜ ସ୍ତ୍ରୀ ସହିତ ସୁଦ୍ଧା ଇନ୍ଦ୍ରିୟ ସଂପର୍କ ପ୍ରତି ବିତୃଷ୍ଣା ହେଲି, ପୁଣି ଦେଶର ସେବା 
ପାଇଁ ଅଧ୍କ ଆନମ୍ଭୋତ୍ସର୍ଗ କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ୧୯୦୬ ମସିହାରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବ୍ରତ 
ଗ୍ରହଣ କଲି, ସେତେବେଳେ ମୋ ନିଜକୁ ମୁଁ ଯଥେଷ୍ଟ ଭାବରେ ପରୀକ୍ଷା କରିନେଇଥ୍‌ଲି । 
ବ୍ରହ୍ମନଚର୍ଯ୍ୟର ପାଳନ ପାଇଁ ରକ୍ଷଣଶୀଳ ନିୟମ ଗୁଡ଼ିକ ସହିତ ମୋ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟର କୌଣସି 
ସମ୍ପର୍କ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ପରିସ୍ଥିତିରେ ଯେପରି ଆବଶ୍ୟକ ହେଲା, ସେହି ପରିସ୍ଥିତିରେ 
ମୋ ନିଜ ପାଇଁ ମୁଁ ନିୟମ ତିଆରି କଲି । କିନ୍ତୁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ ପାଇଁ ନାରୀ ସହିତ 
ସମସ୍ତ ସମ୍ପର୍କ ଛିନ୍ନ କରିବା ଉଚିତ୍‌ ବୋଲି ମୁଁ କେବେ ହୈ ବିଶ୍ଵାସ କରିନାହିଁ । ବିପରୀତ 
ଲିଙ୍ଗର ବ୍ୟଗ୍ତି ସହିତ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ଚଳପ୍ରଚଳ ଯେତେ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ହେଲେ ମଧ୍ଯ ତାକୁ 
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ଆସ, ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଖୋଜିବା ୍ଞ ୧୨୩ 


ତ୍ୟାଗ କରିବାକୁ ହେବ ବୋଲି ଯେଉଁ ସଂଯମ ଦାବି କରେ, ତାହା ଗୋଟିଏ ଅସ୍ବାଭାବିକ 
ବିକାଶ । ଯଦି ନାରୀମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଯୌନ ଆକର୍ଷଣ ହୁଅନ୍ତା, ତାହାହେଲେ 
ଜୀବନର ଏହି ବୟସରେ ମଧ୍ଯ ଜଣେ ବହୁପତ୍ନୀକ ହେବା ପାଇଁ ମୋର ଯଥେଷ୍ଟ ସାହସ 
ଅଛି । ଗୋପନରେ ହେଉ ବା ଖୋଲାଖୋଲି ହେଉ, ମୁଁ ସ୍ବାଧୀନ ପ୍ରେମରେ ବିଶ୍ଵାସ 
କରେ ନାହିଁ । ଖୋଲାଖୋଲି ସ୍ଵାଧୀନ ପ୍ରଣୟକୁ ମୁଁ କୁକୁରର ପ୍ରଣୟ ଭାବରେ ଦେଖ୍‌ଛି। 
ତାହାଛଡ଼ା ଗୋପନ ପ୍ରଣୟ ହେଉଛି ଭୀରୁତା ।” 

ପାପ ସମ୍ପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ବିଚାର ଥୁଲା ଭିନ୍ନ ¦ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣାକୁ ପରୀକ୍ଷା 
କରି ପ୍ରକାଶ କରିବାରେ ସେ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିନାହାନ୍ତି । ଯଦିଓ ସେ ଧର୍ମ ଓ ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ 
ଭାବ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ଗଭୀର ପ୍ରତ୍ୟୟ ଥ୍ବାର ଭଲେ୍‌ଖ କରିଛନ୍ତି କିନ୍ତୁ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଅନୁଯାୟୀ କୌଣସି ଗୁରୁ ଗ୍ରହଣ କରିନାହାନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ନିଢ଼ ଆତ୍ମ ଢଜୀବନୀରେ ତିନିଜଣଙ୍କୁ 
ଗୁରୁ ଭାବରେ ବିଚାର କରିଛନ୍ତି ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର ଭାବ ଓ ବିଚାର ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ ହେଲେ ରାୟଚନ୍ଦଭାଇ, ଟଲଶଷ୍ଟୟ ଓ ରସ୍ତିନ୍ନ । ରାୟଚାନ୍ଦ 
ଭାଇଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ସେ ଆସିଛନ୍ତି । ଯଦିଓ ସେ ‘ଥୋରୋଂଙ୍କର ନାମ ଉଲ୍ଲେଖ 
କରିନାହାନ୍ତି, ତଥାପି ଆରୋଂଙ୍କର ପ୍ରବନ୍ଧ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନର କଉ୍ଜବ୍ୟ' ଦ୍ଵାରା 
ସେ ପ୍ରଭାବିତ ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ ରହିଛି । ରସ୍ଚିନନଙ୍କ ପୁସ୍ତକ ‘ଅନ୍‌ ଟୁ ଦିସ ଲାଷ୍ଟ୍‌ ' ତାଙ୍କ 
ଚଳନୀରେ ପରିବର୍ରନ ଆଣିଛି ଏବଂ ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ବହି ‘ଦି କିଙ୍ଗଡମ୍‌ ଅଫର ଗଦ ଇଜ୍‌ 
ଉଇଦିନ ୟୁ'ର ବିଚାର ତାଙ୍କୁ ଅହିଂସା ପ୍ରତି ପ୍ରତିବଦ୍ଦତା ଯୋଗାଇଛି । ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ତାଙ୍କର ବାଲ୍ୟଜଢୀବନରୁ ପୁରାଣର ମହନୀୟ ଚଚିତ୍ରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ମଧ୍ଯ ସେ ଆକ୍ୃଷ୍ଠ 
ହୋଇଥ୍‌୍ଲେ । ଶ୍ରୀମଦ୍‌ ଭଗବତ୍ବ ଗୀତାର ଅନାସକ୍ତ କର୍ମ ମଧ୍ଯ ତାଙ୍କ ଉପରେ ଗଭୀର 
ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥ୍‌୍ଲା | 

ଜଣେ ମହାତ୍ମା ହେବାକୁ ହେଲେ ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଗୁଣଗୁଡ଼ିକର ଆବଶ୍ୟକତା 
ରହିଛି, ସେଥ୍ପ୍ରତି ସେ ସଚେତନ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । କାରଣ ମହାମ୍ମା ତାଙ୍କ ଉପରେ ଥୋପା 
ହେବା ଦ୍ଵାରା ସେ ସେପରି ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ । କାରଣ ତାଙ୍କ 
ବିଚାରରେ ମହାତ୍ମା ହେବାଠାରୁ ବଡ଼ ଥୁଲା ସତ୍ୟ । ମହାତ୍ମା ତାଙ୍କ ପରେ ବୋଝ 
ହୋଇ ମାଡ଼ି ବସିଥୂଲା । ଅନାସକ୍ତ ଭାବରେ ବଞ୍ଚି ରହିବାର କର୍ମ ପ୍ରେରଣା ଫଳରେ 
ସେ ସନ୍ତ୍ୟାସୀ ଜୀବନକୁ ଆପଣାର କରି ନେଇଥ୍‌ଲେ । ୧୯୨୫ ମସିହାରେ ତାଙ୍କର 
ଆତ୍ମ ଜୀବନୀ ଲେଖ୍‌ବା ବେଳକୁ ସେ ଏକ ଅଉ୍ତ ଯାଦୁକାରୀ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵରେ ପରିଚିତ 
ହୋଇଯାଇଥ୍ଲେ ଏବଂ ୧୯୨୮ ମସିହାରେ କଲିକତାରେ କଂଗ୍ରେସ ଅଧ୍ବେଶନ 
ହେବା ବେଳକୁ ତାଙ୍କର ନେତୃତ୍ଵ ଓ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଶୀର୍ଷ ସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇଥଲା । ସେ 
ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ବିଚୁରିତ କାର୍ଯ୍ୟଧାରାକୁ ଆଣି ଯୋଗ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ 
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୧୨୪ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


.ହୋଇଥ୍‌ଲେ | ଫଳରେ ତାଙ୍କର ନେତୃତ୍ଵ ପ୍ରତି ଭାରତର ସବୃଶ୍ରେଣୀର ଲୋକ ଆକୃଷ୍ଟ 
ହୋଇଥ୍ଲେ ଓ ସର୍ବମାନ୍ୟ ନେତା ଭାବେ ଗ୍ରହଣୀୟ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 

ପ୍ରେଟୋ କହିଛନ୍ତି, 'ପ୍ଥ୍ବୀରେ ସବୁବେଳେ ଅଛ କେତେ ଜଣ ଅନୁପ୍ରାଣିତ 
ବ୍ୟଭ୍ତି ଥାଆନ୍ତି, ସେମାନଙ୍କର ସାନିଧ୍ୟ ଲାଭ କରିବା ଏକ ଅମୂଲ୍ୟ ବିଷୟ !” ଗାନି 
ନିଜର ଆମ୍ମତୀବନୀ ଲେଖ୍‌୍ବା ସମୟକୁ ‘ମହାତ୍ମା! ବୋଲି ଘୋଷିତ ହେବା ସହିତ, 
ଅନୁପ୍ରାଣିତ ବ୍ୟକ୍ତି ଭାବରେ ଭାରତର ଜନଗଣ ତାଙ୍କର ସାନିଧ୍ୟ ପାଇବାକୁ ବ୍ୟାକୁଳ 
ହୋଇ ଉଠିଥୁଲେ । 

ସେ ରାଜନୀତିକୁ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ କାରଣ ତାହା ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ନିଜର 
ତ୍ୟାଗ” ଭାବକୁ ଅଧକ ସୁଦୃଢ଼ କରିପାରିବେ । ସେ ଚାହୁଁଥଲେ ରାଷ୍ଟ୍ର ଗଠନ । ରାଷ୍ଟ୍ର 
ଗଠନର ଏହି ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟକୁ ସାକାର କରିବା ପାଇଁ ସେ ସାମାଜିକ, ରାଜନୈତିକ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ମିକ ଭାବ ସମ୍ମିଳିତ କରିଥ୍‌ଲେ ! ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ 
ଦର୍ଶନ, ତାଙ୍କର ଆଧ୍ଯାମ୍ବମିକ ଢ୍ୀବନଠାରୁ ଭିନ୍ନ ନୁହେଁ । ତାଙ୍କର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରୀକ୍ଷା 
ହେଉଛି ସତ୍ୟାଗ୍ରହ । ଏହା ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବାବେଳେ ଆରମ୍ଭ କରିଥଲେ । 

ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରୀକ୍ଷା ଥୁଲା ହିନ୍ଦୁମୁସଲମାନ ସମ୍ପର୍କ । ଏପରିକି ସେ 
ନିଜର ଆତ୍ମଜୀବନୀରେ ସ୍ଵୀକାର କରିଥ୍‌ଲେ ଯେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବାସ୍ତବ ବନ୍ଧୁତ୍ଵ ନଥୁଲା ଏବଂ ତାଙ୍କର ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଅନୁଭୂତିରୁ ସେ ମଧ୍ଯ ଜାଣିଥୂଲେ 
ଯେ ହିନ୍ଦୁ - ମୁସଲମାନ ଏକତାକୁ ନେଇ ତାଙ୍କ ଅହିଂସା ନୀତିର ଅନେକ ପରୀକ୍ଷା 
ନିରୀକ୍ଷା ହେବ । କାରଣ ବାସ୍ତବରେ ସେ ହିନ୍ଦୁ ବା ମୁସଲମାନମାନଙ୍କର ଭାରତର 
ନଥୁଲେ ! ସେ ଥୁଲେ ସମଗ୍ର ଭାରତର । ତାଙ୍କର ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଓ ଅହିଂସା ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ପରସ୍ତରର ସନ୍ଦେହକୁ ଦୂର କରି ପ୍ରକୃତ 
ବନ୍ଧୁତ୍ଵ ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । 

କିନ୍ଧ ସେଥ୍‌ରେ ସଫଳ ହୋଇପାରିଲେ ନାହିଁ । ବରଂ ସେହି ସନ୍ଦେହର ଶିକାର 
ହେଲେ । ଏହି ଯୁଦ୍ଧରେ ସେ ନିଢେ ସୈନିକ ଓ ସେନାପତି ଭାବେ ଶେଷ ମୁହୃର୍ରରେ 
ଆମେ ତାଙ୍କୁ ଦେଖୁ । ତାଙ୍କୁ ଆମକୁ ଖୋଜିବାକୁ ହେବ ଏହି ବିଚାର ପ୍ରକ୍ରିୟାରେ । 


O00 
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ଆମ୍ମା ପୁରୁଷ ଗାନ୍ଧି 


ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଯେତେ ଯେତେ ଅଧ୍ୟୟନ, ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଅନୁଶୀଳନ କରିବେ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ସେତେ ବେଶୀ ଆଗ୍ରହ ବୃଧି ପାଇବ । ଏହି ଆଗ୍ରହ ବୃଵିପୀଇବାର କାରଣ 
ହେଉଛି ଗାନ୍ଧି ଆମକୁ ଅତି ଆପଣାର ଓ ନିଜର ବୋଲି ଲାଗିବେ । କେହି ତାଙ୍କୁ 
ସନ୍ତ୍ର ବୋଲି, ରାଜନୀତିଜ୍ଞ କେହି କେହି ମହାତ୍ମା ନାମରେ ଡାକିବେ ତ ଅନ୍ଯକେହି 
‘ବାପୁ' ବୋଲି ସମ୍ବୋଧନ କରିବେ । କିନ୍ଧୁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଛାଡି କେହି ଭାରତକୁ କଳ୍ପନା 
କରି ପାରିବ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧି ନାମଟି ଆମ ସହିତ ଏତେ ବେଶୀ ଯୋଡି ହୋଇ ରହିଥ୍ଲେ 
ମଧ୍ଯ, ଆମେ ଗାନଛିଙ୍କୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ବୁଝିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁନା । ତାଙ୍କର ଆତ୍ମ ଜୀବନୀ 
ମୋର ସତ୍ୟ ପରଖର ଜୀବନ! ବହିଟିକୁ ବାରମ୍ବାର ପଢ଼ି ତର୍ଜମା କଲେ ପ୍ରକୃତ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ 
ଆବିଷ୍କାର କରିହେବ । ବିଶ୍ଵକବି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଟାଗୋର ଥରେ କହିଥ୍‌ଲେ ଯଦି ଗୋଟିଏ 
ପ୍ରାଣସ୍ପର୍ଶୀ ସଙ୍ଗୀତ କେହି ପରିବେଷଣ କରିବ, ତେବେ ସେହି ସଙ୍ଗୀତଜ୍ଚଙ୍କୁ ସଙ୍ଗୀତର 
ମୁହଁନା ସୃଷ୍ପି ପାଇଁ ଅନବରତ ସାଧନା କରିବାକୁ ହେବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜୀବନ ଅନବରତ ସାଧନାର ଜୀବନ । ଏହି ସାଧନାରେ ସେ 
ପର୍ଯ୍ୟାୟ କ୍ରମେ ଖୁଣ୍ଡି ସାଉଣ୍ି ଖଣ୍ଡ ଖଣ୍ଡ କରି, ପରସ୍ତ ପରସ୍ତ କରି ସଜାଡ଼ିଥ୍ବା ଫଳରେ 
ତାଙ୍କ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିକଶିତ ରୂପ ଆମେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଉ । ଜଣେ ସାଧାରଣ 
ମଣିଷ ମହାମ୍ବା ସ୍ତରକୁ ଉନ୍ନୀତ ହେବା କୌଣସି ଭୌତିକ ବା ଅଲୌକିକ ଘଟଣା 
ଦ୍ଵାରା ଘଟିନାହିଁ। କାରଣ ଆମେ ସମସ୍ତେ ଢାଣିଛୁଯେ, ବିଭିନ୍ନ କିପରି ସେ ପାଦେ 
ପାଦେ ଆଗେଇଛନ୍ତି । ସତ୍ୟର ଖଵ୍ତିତାଂଶକୁ ଏକାଠି କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ସେହି ସମସ୍ତ 
ସତ୍ୟକୁ ଏକାଠି କରି ନିଜ ଜୀବନକୁ ପରିଚାଳିତ ଓ ନିୟନ୍ତ୍ରିତ କରିଛନ୍ତି । ଘଟଣାମାନଙ୍କୁ 
ଦେଖ୍ବା, ତାହାର ଗୁରୁତୃକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରିବା, ନିର୍ଦିଷ୍ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ ଦିଗରେ ଅଗ୍ରସର 
ହେବା ବେଳେ ଯାହା ଫଳାଫଳ ହେଉ ପଛକେ ତାହା ପ୍ରତି ଲାଗି ରହିବା, ଭୁଲ୍‌ 
ପାଇଁ ଯେ କୌଣସି ଦଣ୍ଡ ଭୋଗ କରିବା ଏବଂ ପୁନରାୟ ହରାଇଥ୍‌ବା ଭିରିଭୂମିକୁ 
ଫେରି ପାଇବା କିନ୍ଧୁ ସଦାସର୍ବଦା ଆଗକୁ ମାତି ଚାଲିବାରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଚେଷ୍ଟା 
କଲାବେଳେ ସପଷ୍ଟବାଦିତା, ନିରଭିକତା, ସମର୍ପିତ ଭାବ ଏବଂ ଯେକୌଣସି ମୂଲ୍ୟଦେଇ 


* 
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୧୨୬ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସତ୍ୟ ପ୍ରତି ଅନୁରଚ୍ତି ତାଙ୍କଠାରେ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । 

ସେ ମହାତ୍ମା ହୋଇ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିନଥୁଲେ କିନ୍ତୁ ନିଜର ତପସ୍ୟା ଓ ସାଧନା 
ମାଧ୍ଯମରେ ମହାତ୍ମା ଭୂଷଣରେ ଆଭୂଷ୍ିତ ହୋଇ ପାରିଥୁଲେ । ସାଧାରଣ ମଣିଷଟିଏ 
ଅସାଧାରଣ ଉଚ୍ଚତାରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିଥୂଲେ । ସେ ଭଶ୍ଵର ନଥୁଲେ କିନ୍ତୁ ଭଶ୍ଵର-ମଣିଷ 
ପାଲଟି ଯାଇଥ୍ଲେ । ଗାନ୍ଧି ନିଜକୁ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନିଜକୁ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ବୋଲି ସେ 
ନିଜ୍ୂର ଆତ୍ମତୀବନୀକୁ 'ମୋର ସତ୍ୟ ପରଖର କାହାଣୀ” ବୋଲି କହି ପାରିଥୂଲେ | 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଘଟଣାକୁ ନିଜ ଜୀବନ ଉପରେ ତପସ୍ୟା କରିବାରେ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଅକୁଣ୍ଠ 
ଅନୁରାଗ । ସେ ତେଣୁ ନିଜର ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ, ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟରକ୍ଷା, ରାଜନୀତି, 
ଅର୍ଥନୀତି, ଶିକ୍ଷା, ସଂସ୍କାର, ନୈତିକତା, ଆଧ୍ଯାମ୍ଚିକତା, ସଂଗଠନ ଓ ବିପ୍ୃବ ସଂପର୍କରେ 
ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ କୁଣ୍ଠିତ ହୋଇ ନଥୁଲେ । ଅତ୍ୟନ୍ତ ସାହସ ଓ ଯୁକ୍ତି ବଳରେ ସେ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିଗରେ ନୂତନତା ଆଣିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସତ୍ୟରୁ ଅସତ୍ୟକୁ, 
ପ୍ରକୃତରୁ ଅପ୍ରକୃତକୁ, ସଫଳତାରୁ ବିଫଳତାକୁ ସେ ଦୂର କରି ନିଜ ବ୍ୟକ୍ତିତ୍ଵ ଏକତ୍ସର 
ସଂହତିକୁ ସୁଦୃଢ଼ କରିବାରେ ଲକ୍ଷ୍ଯ ଓ ଚେଷ୍ଟାରେ ସଫଳ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 

ଆମେ ଯେତେବେଳେ ତାଙ୍କ ଚିନ୍ତା ଓ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟାପକ ଭିତିଭୂମିକୁ ଦେଖୁ 
ବିଶ୍ଵ ନେତୃତ୍ଵରେ ତାଙ୍କର ଅନନ୍ୟତା ବାରି ହୋଇପଡ଼େ । ତାଙ୍କର ଆବିଷ୍କାରଅଭ୍ତୁତପୂର୍ବ 
ଓ ଆବିଷ୍କାରର ପରୀକ୍ଷାଗାର ଅନନ୍ୟ ! ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ପରୀକ୍ଷାଗାର ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା 
ଏବଂ ପରୀକ୍ଷାର ବିଷୟ ସତ୍ଯାଗ୍ରହ । ଇତିହାସର ଘଟଣାଚକ୍ରରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକା ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି । ମୁଷ୍ଟିମେୟ ସବଳଙ୍କର ସଂଖ୍ଯାଧ୍‌କ ଦୁର୍ବଳଙ୍କ ଉପରେ 
ଅତ୍ୟାଚାରର ହୃଦୟ ବିଦାରକ ଘଟଣା ତାଙ୍କୁ ବ୍ୟଥ୍ତ କରିପକାଏ । ଦୁର୍ବଳମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ସଂଗଠିତ ବିଦ୍ରୋହ ଯେପରି ଅସମ୍ଭବ ଜଣାପଡ଼େ । ସଂଖ୍ଯାନ୍ୟୁନ ଗୋରା 
ସରକାର ଆଇନ୍ଵ, ଅନୁଷ୍ଠାନ ଓ ଦର୍ଶନକୁ ନିଜର ଅକ୍ତିଆର ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍‌ ନିଜର ହିଂସ୍ର 
ଦନ୍ତରେ ରଢ୍ତାଭ୍ତ ଓ କ୍ଷତାକ୍ତ ଅବସ୍ଥାରେ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ରଖ୍ଥାନ୍ତି । ସଂଖ୍ୟାଧ୍‌କ ଦୁର୍ବଳ 
ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଅସ୍ତ, ଶିକ୍ଷା, ସଂଗଠନ କିମ୍ବା କ୍ଷମତା କିଛି ହେଲେ ନଥାଏ । 
ଦାସତ୍ସ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ହୋଇ ସେମାନେ କେବଳ କାମ କରନ୍ତି ଓ ଯେନତେନ ପ୍ରକାରେ 
ବଞ୍ଚିଆନ୍ତି । ଏକ ଘୃଣିତ, ବିଉସ ବନ୍ଦୀଜୀବନ ସେମାନଙ୍କର ! ଇତିହାସ ଏହିପରି ଏକ 
ବନ୍ଦୀଗୃହ ମଧ୍ଯକୁ ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ ଠେଲି ଦେଲା । 

ଏକ ତରୁଣ, ଅନଭିଜ୍ଞ କିନ୍ତୁ ସମ୍ଭ୍ରାନ୍ତ ଓ ଉଚ୍ଚଶିକ୍ଷିତ ଗାନ୍ଧି ହୁଏତ ନିଜକୁ ସେହି 
ବିଭତ୍ସ ଅବସ୍ଥାରୁ ମୁକ୍ତ କରି ପଳାଇ ଆସି ପାରିଥାନ୍ତେ କିନ୍ତୁ ତା ପରଦିନ ତାଙ୍କର 
ମହନୀୟତା ଝଲ୍‌କର ପ୍ରଥମ ପ୍ରତିଫଳନ ସେଠାରେ ଘଟିଛି । ସେ ସେଠାରେ ଦୃଢ଼ 
ଭାବରେ ରହି, ନିଜର ସ୍ଵଚକ୍ଷୁକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଉନ୍ମୀଳିତ କରି ସେହି ସବୁ ବିଭସ୍ସତାକୁ 
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ଆମ୍ମା ପୁରୁଷ ଗାନ୍ଧି ୧୨୭ 


ଦେଖ୍ଛନ୍ତି । ତାଙ୍କ ଭିତରର ଆମ୍ମା ପୁରୁଷ ଜାଗ୍ରତ ହୋଇ ତାଙ୍କୁ ଏହା କରିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି, ଏହା କହିଲେ ଭୁଲ୍‌ ହେବନାହିଁ । ତାଙ୍କ ପଛରେ ଅଗଣିତ, ଅଶିକ୍ଷିତ, 
ଅସଂଗଠିତ ଦରିଦ୍ର, ଦୁର୍ବଳ, ଭାରତୀୟ କୁଲି ଯେଉଁମାନେ ଗୋରାମାନଙ୍କର ଦାସତ୍ସ 
ବନ୍ଦୀଗୃହରେ ବନ୍ଦୀ ! ସେ ନିଢେ ମଧ୍ଯ ପରିଚିତ ହୋଇଥାନ୍ତି କୁଲି ବାରିଷ୍ଟର ନାମରେ । 
ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏ ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମର ଆରମ୍ଭ ସେଥୁରୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସିଛି ସତେ କଂଣ ଦୃର୍ବଳମାନେ 
ସବଳମାନଙ୍କ ସହିତ ସଂଗ୍ରାମ କରି ସଫଳତା ପାଇ ପାରିବେ ? 

ଇତିହାସର ପୃଷ୍ଠା ଉନ୍ମୋଚନ କଲେ ଦେଖାଯାଏ ଯେତେବେଳେ ଦୃ୍ଦ୍ 
ଦେଖାଦେଇଛି ଯୁଦ୍ଧ ହୋଇଛି ସବଳ ଓ ଦୁର୍ବଳ ମଧ୍ଯରେ, ଦୁର୍ବନ ଚିରକାଳ ନିଜକୁ 
ସମର୍ପଣ କରିଛି କିମ୍ବା ପରାଭୂତ ହୋଇ ବିଲୀନ ହୋଇଯାଇଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତେଣୁ ନିଜକୁ 
ପ୍ରଶ୍ନ କରିଛନ୍ତି ଇତିହାସର ଏହି ଧାରା ଯଦି ସତ୍ୟ ତେବେ ସତ୍ୟର ଆଇନ୍ନ, ନ୍ୟାୟ 
ଓ ପ୍ରେମର ମୂଲ୍ୟ କଂଣ କିଛି ନାହିଁ ? ଏହାତ ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିୟମ । ନିଜଢ଼ ଭିତରେ ପୁଣି 
ସେହି ସତ୍ୟର ଆଲୋକ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ପାଇଛନ୍ତି ସେ । ତାଙ୍କର ଆତ୍ମା ପୁରୁଷ ତାଙ୍କ 
ଭିତରୁ କହିଛି ଯାହା ସେ ଦେଖୁଛନ୍ତି ତାହା ରଶ୍ଵରଙ୍କ ନିୟମର ବିରୋଧାଭାସ । 
ସେଇଥ୍ପାଇଁ ଇତିହାସ । ନିଜର ଆମ୍ମା ପୁରୁଷ ଯେତେବେଳେ କହିଛି ଇଶ୍ଵରଙ୍କ ନିୟମକୁ 
ପାଳନ କରିବା ହେଉଛି ତାଙ୍କର କର୍ର୍ରବ୍ୟ, ସେ ତତ୍ଵ କ୍ଷଣାତ୍ଵ ନିଜର କରଁବ୍ୟ ନିରୂପିତ 
କରିଛନ୍ତି ଏବଂ ନିଜର ବିଚାରକୁ ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ଆଦୌ ପଣଶ୍ତାତ୍ରପଦ 
ହୋଇନାହାନ୍ତି । ଦୁର୍ବଳ ବ୍ୟଭ୍ତିଗଣ କେଉଁ ଅସ୍ତ୍ରରେ ଯୁଦ୍ଧ କରିବେ, ତାହାକୁ ଆବିଷ୍କାର 
କରିବା ପାଇଁ ସେ ନିଜର ପରୀକ୍ଷା ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଛନ୍ତି । 

ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ ଗାନ୍ଧିକୀ ଏପରି ପରୀକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ କେଉଁ 
ଉପାଦାନମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ପ୍ରଥମ ଉପାଦାନ ହେଉଛି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ରଶ୍ଵରଙ୍କ 
ପ୍ରତି ଅଗାଧ ବିଶ୍ଵାସ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିକଟରେ ଭଶ୍ଵର ହେଉଛନ୍ତି ସତ୍ଯ,ପ୍ରେମ ଏବଂ 
ନ୍ୟାୟ । ସତ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟ ଭାବ ଧାରଣା କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମ ବା ଘୃଣା କାର୍ଯ୍ୟ କରାଇବାର 
ଓ କହିବାର ବିଚାର ବିମର୍ଷ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଘଟୁଥ୍ବା ଅବସ୍ଥା ଘୃଣାରୁ ଉତ୍ପନ 
ହୋଇ ଅସତ୍ୟ ଓ ଅନ୍ୟାୟକୁ ବ୍ୟାପିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିଛି । ତେବେ ପ୍ରେମ ଓ ଭଲ 
ପାଇବା କ”ଣ ସତ୍ୟ ଓ ନ୍ୟାୟକୁ ଫଳବତୀ ଭାବେ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିବା ପାଇଁ ଉପଯୁକ୍ତ 
'ଭାବେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିପାରିବ ? ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମନ ମଧ୍ଯରୁ, ତାଙ୍କ ଅନ୍ତରର ଗଭୀରତମ 
ପ୍ରଦେଶରୁ ଏହାର ଉତ୍ତର ସେ ଖୋଜିଛନ୍ତି ଓ ପାଇଛନ୍ତି ମଧ୍ଯ । ତାଙ୍କ ମନ ଯେପରି 
କହିଛି, ‘ହଁ, ଏହା ସମ୍ଭବ ।” “ ଏହା ନିଶ୍ଚିତ ସମ୍ଭବ ଯଦି ଭଶ୍ଵର ଓ ମନୁଷ୍ୟ ଏକାଠି 
ରହିବାର ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି । ତା' ନ ହେଲେ ଛଶ୍ଵରଙ୍କର ସତ୍ତା ଲୋପ ପାଇଯିବ 
ଏବଂ ମନୁଷ୍ୟ ଢୀବନ ରୂପକ ଜଙ୍ଗଲ ମଧ୍ଯରେ ଏକାକୀ ବିଭ୍ରାନ୍ତ, ବିପର୍ଯ୍ୟସ୍ତ ଓ ବିକ୍ଷିପ୍ତ 
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୧୨୮ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଭାବରେ ବୁଲିବାକୁ ଓ ବଞ୍ଚିବାକୁ ରହିଯିବ । ଏହା କେବେ ହେଲେ ସମ୍ଭବ ନୁହେଁ । 
ଏହି ବିଚାର ଓ ଯୁକ୍ତି ହିଁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥଲା । 

କିନ୍ଧୁ ପୁଣି ମନରେ ପ୍ରଶ୍ନ ଆସେ ଏହି ପ୍ରେମକୁ କିପରି କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ଓ ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଯିବ ? ବିଶେଷ କରି କ୍ରିତଦାସଙ୍କ 
ଜୀବନରେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ କରି ସଫଳତା ମିଳିପାରିବ କି ? ପ୍ରେମ ଓ ଭଲ ପାଇବା 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ଷମ ହେବ ଯଦି ଏହା ଘୃଣା, ବିଭସତା କୃରତା, ହିଂସା ଠାରୁ ପୃଥକ୍‌ ଭାବେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଜେଲ୍‌ ଓ ବୁଲ୍ଲେଟ୍‌ ଏହି ଘୃଣାର ମାଧ୍ଯମ । କେବଳ 
ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା କାହିଁକି ଏହା ସଚରାଚର । ଏହାକୁ ପ୍ରେମ ଅସ୍ତ୍ରରେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନଷ୍ଟ କରିବାକୁ 
ହେବ। କିନ୍ତୁ ପ୍ରେମର ଅସ୍ତ କ”'ଣ ହେବ ? ଗାନ୍ଧିଜୀ ଘୃଣା ଅସ୍ତକୁ ପରିହାର କରି 
ପ୍ରେମର କ'ଣ ଅସ୍ତ ହେବ, ତାହା ଖୋଜିବାକୁ ବା ଆବିଷ୍କାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । 
ପ୍ରେମ ଅସ୍ତ୍ରକୁ ଦୁର୍ବଳମାନେ ସବନମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବେ; ଏହି ବିଚାରରେ 
ତାଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନରେ ସେ ସଫଳ ହେଲେ । ଦୁର୍ବଳ ଆଦେଶ ପାଳନ କରିବାକୁ 
ଆମାନ୍ୟ କରିପାରିବ, ନିଢ ଉପରେ ହେଉଥ୍‌ବା ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ ସହିପାରିବ ନାହିଁ କିନ୍ତ 
ନିଜ ଉପରେ ନିଜେ ନିର୍ଯ୍ୟାତନାକୁ ଲଦି ଦେଇ ପାରିବ । ପ୍ରେମର ଏହି ଅସ୍ତ ଘୃଣାର 
ଅସ୍ତ୍କୁ ଫୋପାଡ଼ି ଫିଙ୍ଗି ଦେଇପାରିବ କିମ୍ବା ମୂଲ୍ୟହୀନ କରିଦେବ ଏବଂ ସମସ୍ତ 
ଦାସମାନେ ସଂଗଠିତ ହୋଇ ଏକ ସଂଘ୍ରବଦ୍ଧ ମଣିଷ ସମାଜ ଭାବେ ଦ୍ରଢ଼ଭାବେ ଛିଡ଼ା 
ହୋଇପାରିବେ । ପ୍ରେମର ଏହି ଅସ୍ତ୍ରକୁ ସମଷ୍ଚିଗତ ଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା ଥୁଲା 
ଆହ୍ବାନ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ହୋଇ ଉଠିଥୂଲା ଯେ, ତାଙ୍କର ସଂଗ୍ରାମ 
ହେବ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ରୂପେ ଅହିଂସା । 

ଏହି ଅହିଂସା ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହେବାର କାରଣ ଥୂଲା। ସେ 
ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କର 'ଦି କିଙ୍ଗତମ୍‌ ଅଫ ଗଡ଼୍‌ ଇଜ୍‌ ଉଇଦିନ ୟୁ' ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର 
ପେଟ୍ରୋରିଆରେ ଥ୍ବାବେଳେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଅଧ୍ୟୟନ କରିଥଲେ । ଏହି ପୁସ୍ତକ 
୧୮୯୩ ମସିହାରେ ରଷଭାଷାରେ ରଚିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ହେଁ ୧୮୯୪ ମସିହାରେ 
ଏହାର ଇଂରେଜୀ ଅନୁବାଦ ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଏହାର ଏଲିନ୍୍‌ ଚେଲାକୋଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ଅନୁବାଦିତ ପୁସ୍ତକଟିକୁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଜଣେ ବିଲାତରେ ରହୁଥ୍‌ବା ବନ୍ଧୁ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ 
ପଠାଇଥ୍ଲେ । ୧୮୯୪ ମସିହାଠାରୁ ୧୯୦୬ ମସିହା ମଧ୍ଯରେ ଗାନ୍ଧି ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କର 
ବହୁଗୁଡ଼ିଏ ବହି ପଢ଼ିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ବ୍ଯବହାର କ୍ରମଶଃ 
ପରିବର୍ରଭିତ ହେବାକୁ ଲାଗିଲା । ସେ ତାଙ୍କର ଅସ୍ତ୍ର ‘ସତ୍ୟାଗ୍ରହ”କୁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବା 
ପାଇଁ ବ୍ଧ ପରିକର ହେଲେ । ୧୯୦୯ ମସିହାରେ ଟଲଷ୍ଟୟ ଗୋଟିଏ ଲେଖା 
ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ, ତାହାର ଶୀର୍ଷକ ଥ୍ଲା, “ ‘ଲେଟର ଟୁଏ ହିନ୍ଦୁ ।।' ଏହି ଲେଖାରେ ଟଲଷ୍ଟୟ 
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ଆମ୍ବା ପୁରୁଷ ଗାନ୍ଧି ଜ୍ଞ ୧୨୯ 


ଭାରତୀୟ ବିପ୍ଲବୀମାନଙ୍କୁ ସନ୍ତ୍ରାସବାଦ ମାଧ୍ୟମରେ ଆନ୍ଦୋଳନ କରିବାକୁ ସତର୍କ 
କରିଦେଇଥ୍ଲେ । ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପାରଂପାରିକ ଅସ୍ତ ଅହିଂସା ପ୍ରତି ସତ୍ୟନିଷ୍ଠ 
ରହିବାକୁ ଅନୁରୋଧ କରିଥ୍ଲେ | ଗାନିଢ଼ୀ ଲଣ୍ଡନରେ ଥ୍ବା ସମୟରେ ଏହି ଲେଖାଟିକୁ 
ପଡ଼ିଲେ । ଏହି ଲେଖାଦ୍ଵାରା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏତେ ମାତ୍ରାରେ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଯେ 
ସେ ହିନ୍ଦ ସ୍ଵରାଜ ଶୀର୍ଷକ ଏକ ପୁସ୍ତକ ଲେଖ୍‌ ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କ ନିକଟକୁ ପଠାଇଲେ ! 

ଟଲଷ୍ଟୟଙ୍କଦ୍ଧାରୀ ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇ ଗାନ୍ଧି ୧୯୧୦ ମସିହାରେ 
ଚୋହାନ୍ଧବର୍ଗଠାରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ନିମିତ୍ତ ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମ ନିର୍ମାଣ କରିଥୁଲେ ! 
ଅହିଂସା ପ୍ରତି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅଖଣ୍ଡ ବିଶ୍ଵାସ ୧୮୯୪ ମସିହାରୁ ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା 
କହିଲେ ଭୁଲ୍‌ ହେବନାହିଁ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ ଭାବରେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ 
ଏପରି ଏକ ଧର୍ମପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁରଚ୍ଚି ପ୍ରକାଶ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେଉଁ ଧର୍ମରେ ରାଷ୍ଟ୍ରସତ୍ତାର 
ମୋହ, ଶାସକ ବର୍ଗ ହେବାର ମୋହ, ଧାର୍ମିକ ସଂପ୍ରଦାୟ ହୋଇ ସଂଖ୍ୟାଧ୍‌କଙ୍କୁ ନିଜ 
ଅଧ୍ନରେ ରଖ୍ବାର ଆକାଂକ୍ଷା ରଖେ ନାହିଁ । ଯେଉଁ ଧର୍ମ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ପ୍ରସାରଣର 
ମନୋବୃତ୍ତିକୁ ବିରୋଧ କରେ ଏବଂ ଯାହାର ମୌଳିକ ସଫଳତା ହେଉଛି ସଭ୍ୟତା 
ଓ ସଂସ୍କତତି । ଏହି ଧର୍ମର ମୂଲ୍ୟବୋଧ ହେଉଛି ଶାନ୍ତି ଏବଂ ନିରପେକ୍ଷ ସତ୍ୟ, ସରଳତା 
ଓ ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ସଂଯମ, ସହିଷ୍ଣୁତା ଏବଂ ନମ୍ରତା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ରହଣି ଓ ସଂଗ୍ରାମ ଫଳରେ ସେ ହିନ୍ଦୁ ସଂସ୍କୃତିର 
ଗତାନୁଗତିକ ନିୟମ ମଧ୍ଯରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ‘ ଅହିଂସାଂକୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାର ଅନ୍ୟ ଏକ କାରଣ ଭାବେ କୁହାଯାଇ 
ପାରେ ଯେ ସେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କ ବିଚାର ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ୧୯୧୯ ମସିହାରେ 
ସେ ତାଙ୍କର ବର୍ମାରେ ଥ୍‌ବା ବନ୍ଧୁଙ୍କ ନିକଟକୁ ଏକ ପତ୍ରରେ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, ‘ମୁଁ 
ଯେତେବେଳେ ବୃଦ୍ଧଙ୍କର ଉପଦେଶ ଗୁଡ଼ିକୁ ଅବଗତ ହେଲି, ସେତେବେଳେ ଅହିଂସାର 
ବ୍ୟାପକ ସମ୍ଭାବନା ଥ୍ବାର ଦେଖ୍‌ ମୋର ଚକ୍ଷୁ ଉନ୍ମୀଳିତ ହୋଇଗଲା । ବୁଦ୍ଧ ଆମ୍ଭମାନଙ୍କୁ 
ଆବିଭ୍ଭାବକୁ ନ ମାନିବାକୁ କହିବା ବେଳେ ସତ୍ୟ ଓ ପ୍ରେମକୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା ପାଇଁ 
କହିଛନ୍ତି ।” ' ହିଂସାକୁ ପ୍ରତିହତ କରିବାକୁ ହେଲେ ଧୈର୍ଯ୍ୟ, ସଂଯମ ଓ ସାହସର ଗୁଣ 
ଯେ ପ୍ରାଥମିକ ଆବଶ୍ୟକତା ଏହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାର ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ 
ଆବିଷ୍କାର କଲେ । ପିଲାଦିନେ ଘରେ ଥ୍ବା ବେଳେ ସେ ବାପାଙ୍କର ଦଣ୍ଡକୁ ଯେତେ 
ଡ଼ରୁ ନଥ୍‌ଲେ, ବେଶୀ ଡରୁଥ୍‌ଲେ ତାଙ୍କର ସହିଷ୍ଣୁତାକୁ । ବ୍ରିଟିଶ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଏହି 
ଦୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ସେ ସଫଳତାର ସହିତ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ ! 

ସହିଷ୍କୁତା, ସାହସ, ଶକ୍ତି ଏବଂ ଅହିଂସା କ'ଣ ? ଗାନ୍ଧି ଏହି ଗୁଣଗୁଡ଼ିକ 
ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରାୟତଃ ଦେଖବାକୁ ମିଳେ ବୋଲି କହିଛନ୍ତି, “ପ୍ରତ୍ୟେକ 
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୧୩୦ ଃଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସ୍ତ୍ରୀଲୋକ ମଧ୍ୟରେ ଅତ୍ଯଧୁକ ଆମ୍ବତ୍ୟାପ, ସହିଷ୍ମୁତା ଏବଂ ସାହସ ନ ଥାଏକି ?”” 
ଏହା କହିବା ବେଳେ ୧୯୩୬ ମସିହାରେ ସେ ଘୋଷଣା କରି କହିଲେ, ଅହିଂସା 
ସ୍ତ୍ରୀମାନଙ୍କର ଭୂଷଣ । ସେ ଶରୀରରେ ଦ୍ୂର୍ବଳ କିନ୍ଧୁ କଷ୍ଠ ସହିବାରେ ଅଧକ 
ଶକ୍ତିଶାଳୀ ।? ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚାରିପାଖରେ ରହିଥ୍‌ବା ସ୍ତ୍ରୀଲୋକମାନେ ତାଙ୍କ ଉପସ୍ଥିତିରେ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଆଶ୍ବସ୍ତ ଅନ୍ନଭବ କରିବା ସହିତ, ସେ ସେମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ସ୍ତ୍ରୀ ଲୋକରୂପରେ 
ମଧ୍ଯ ଗଣା ଯାଉଥ୍‌ଲେ ! ଏଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କର ନାତୁଣୀ ମନୁ ତାଙ୍କୁ ମା' ବୋଲି ବିଚାର 
କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଉଭୟଙ୍କର ଏକାଠି ଶୋଇବା ନେଇ ଉଠୁଥବା ବିତର୍କକୁ ସେ ବୁଝି 
ପାରୁ ନଥ୍‌ଲେ ¦ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ ସେ ସ୍ତ୍ରୀ ମାନଙ୍କର 
ଏହି ଆତ୍ମତ୍ୟାଗ ଓ ସହନଶୀଳତାକୁ ଶକ୍ତିରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ ଚାହାନ୍ତି । 
ଅହିଂସାକୁ ନିଜର ଅସ୍ତଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବା ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟକୁ 
ନିଜର ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି । ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାର ସଂପର୍କ ସମ୍ବନ୍ଧରେ 
ସେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ‘ଲଙ୍ଗଳା ହୋଇ ଲଙ୍ଗଳା ବିପରୀତ ଲିଙ୍ଗ ସହିତ 
ଶୋଇବା ହେଉଛି ପରସ୍ପର ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ହିଂସା ନ କରିବାର ଚରମ ପରୀକ୍ଷା ।” 
ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି ତୁମେ ଯଦି ଯୌନ କ୍ଷୁଧାର ଉଦ୍ଦିପନାରୁ ନିଜକୁ ମୁକ୍ତ କରିପାରିବ, 
ତେବେ ତୁମେ ହିଂସାରୁ ମୁକ୍ତ ହେବ ଏବଂ ହିଂସାର ପ୍ରତିଶୋଧ ନେବନାହିଁ। ଏହା 
ମଧ୍ଯ ଅତ୍ୟଧଵକ ସାହସ ସୂଚାଏ ଏବଂ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ସମାଲୋଚନାକୁ ସହିପାରେ 
ଯେଉଁମାନେ ଏପରି ବିପଦପୂର୍ଣ୍ଣ ପରୀକ୍ଷାକୁ ବିରୋଧ କରନ୍ତି । ଯୌନ ସମ୍ଭୋଗର 
ପ୍ରଲୋଭନକୁ ଜଣେ ଏକାକୀ ସନ୍ୟାସୀ ମଧ୍ଯ ନିଜକୁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ କରିପାରେ ନାହିଁ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପାଇଁ ଅହିଂସା ହେଉଛି ନୈତିକ ଉକ୍କର୍ଷତା । ଧୈର୍ଯ୍ୟ ଓ ଆତ୍ମ ସଂଯମ 
ନ ଥୁଲେ ଅହିଂସା ରହିପାରିବ ନାହିଁ । ଗାନ୍ଧି ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ ହେବାକୁ ହିଂସା ସହିତ ତୁଳନା 
କରିଛନ୍ତି । ଅହିଂସାର ଆରମ୍ଭ ଆତ୍ମସଂଯମ, ଆମ୍ମ-ପବିତ୍ରତା ଓ ନିଃସ୍ବାର୍ଥପରତାରୁ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ପ୍ରେମ ଓ କରୁଣାରେ ଶେଷହୁଏ । କରୁଣା ନଥୁଲେ ଅହିଂସା କୌଣସି 
ମୂଲ୍ୟ ରଖେନି ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ । ଆଧ୍ଯାମ୍ପିକ ଜୀବନ ପାଇଁ ଅହିଂସା 
ଏକ ମାଧ୍ଯମ, ଏହା ଶେଷ ନୁହେଁ । ଢୀବନକୁ ସୁସଂହତ ରଖ୍ବା ପାଇଁ ଅହିଂସା ଏକମାତ୍ର 
ମାଧ୍ୟମ ତାହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜ ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ ଓ ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖାଇ 


ଦେଇଗଲେ । 
00 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଶପଥ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଥୁଲା ଅମାପ ଆତ୍ମବଳ ଏବଂ ଦୃଢ଼ ହୃଦ୍‌ବୋଧ । ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପୂର୍ବରୁ 
ତାଙ୍କ ପ୍ରତି ଯେତେ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରାଯାଇ ନଥୁଲା, ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ପରେ 
ତାଙ୍କର ମହନୀୟ ଗୁଣ ସଂପର୍କରେ ବହୁ କଥା କୁହାଯାଉଛି ଓ ଲେଖାଯାଉଛି । 
୧୯୧୮ ମସିହାରେ ପ୍ରଫେସର ଗିଲବର୍ଟ ମୁରେ, ତାଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଲେଖ୍‌ଥୁଲେ, 
‘ଯେଉଁ ବ୍ୟଭ୍ତିବିଶେଷ କ୍ଷମତାରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ଅତି ସାବଧାନତାର ସହିତ 
ସେହି ବ୍ୟକ୍ତିପ୍ରତି ଆଚରଣ କରିବେ ଯେ ଆଦୌ ନିଜର ଶାରିରୀକ ସୁଖ ଚାହେଁ 
ନାହିଁ। ଧନୀ ହେବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ । ତାଙ୍କୁ ସୁଖ ସ୍ଵାଛଛନ୍ଦ୍ଯ ମିଳୁ, ପ୍ରଶଂସା ମିଳୁ 
ବା ପ୍ରତିଷ୍ଠା ମିଳୁ ଚାହାନ୍ତି ନାହିଁ। କିନ୍ତୁ ସେ ଯାହା ଠିକ୍‌ ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରନ୍ତି, 
ସେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିକ୍ଞ ରୁହନ୍ତି । ସେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବିପଦଜନକ ଓ ଅଶ୍ଵସ୍ତିକର 
ଶତ୍ରୁ, କାରଣ ତାଙ୍କର ଶରୀରକୁ ହୁଏତ ଆପଣ ଜୟ କରି ପାରନ୍ତି କିନ୍ଧ ଆତ୍ମାକୁ 
ସ୍ପର୍ଶ କରିବା ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେପରି ନିଜର ଆତ୍ମାକୁ ଅଜେୟ ଆତ୍ମାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି 
ପାରିଥୂ୍‌ଲେ, ତାହା ତାଙ୍କର ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ ଶୃଙ୍ଖଳା ଯୋଗୁଁ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥିଲା । 
ସେ ଏହି ଶୃଙ୍ଖଳା ସ୍ଵେଚ୍ଥାକୃତ ଭାବରେ ନିଜ ଉପରେ ନିଜେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ସେ ନିଜର ସଂସ୍କାର ସଂପର୍କରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ମୁଁ ଜଣେ ଲୋକକୁ ସଂସ୍କାର କରିବାର 
ଦାୟ୍ରିତ୍ଵ ନେଇଛି ଏବଂ ତାହା ହେଉଛି ମୁଁ ନିଜେ ।” ସେ ଭାବୁଥ"ଲ, ‘ଯଦି ଜଣେ 
କ୍ଷୁଦ୍ଧ ସଂସ୍କାର କରିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ନ ହୁଏ, ତେବେ ବିରାଟ ସଂସ୍କାର ପାରଁ ସେ 
ଆଦୌ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହୋଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ସେ ନିଜର କ୍ଷୁଦ୍ର କ୍ଷୁଦ୍ର ସଂସ୍କାରକୁ କରି 
ଚାଲେ, ତାହା ପାଇଁ ବିରାଟ ପରିବର୍ଭନ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷୁଦ୍ର ମାଲୁମ ପଡ଼େ । ଏବଂ 
ଯେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଏହି ମାର୍ଗରେ ପରିଚାଳିତ କରେ, ସେ ଅତାାନ୍ତ ପ୍ରାକୃତ 
ଜୀବନ ନିର୍ବାହ କରେ ।' 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ବିଶ୍ଵାସ ହେତୁ ସେ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ ଓ ଅହିଂସା ପାଳନ 
କରୁଥ୍‌ବା ଆଣଶ୍ରମବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି କେତେକ ନିଷ୍ଠାପର ନିୟମ ସ୍ଥିର କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ 
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୧୩୨ ଞ୍ଷଞ ଗ୍ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଉପଦେଶ ଦେବା ପୂର୍ବରୁ, ନିଜେ ତାହା କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତେଣୁ ନିଜକୁ ପ୍ରଥମେ 
ପରିବରନ ବା ସଂସ୍କାର ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ଆରମ୍ଭ 
ହୁଏ ତାଙ୍କୁ ଯେତେବେଳେ ଅଠର ବର୍ଷ ବୟସ | ଇଂଲଣ୍ଡ ଯାଇ ପାଠପଢ଼ିବା ସମୟରେ 
ତାଙ୍କର ମା” ପୂତଳିବାର କାଳେ ପୁଅ କଳାପାଣି ପାର ହେଲେ ମଦ, ମାଂସ ଓ 
ନାରୀ ପ୍ରତି ଆସକ୍ତି ହୋଇ ପଡ଼ିବ, ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିବାକୁ ପଡ଼ିଥ୍ଲା 
ଯେ ସେ ଏହାକୁ ଆଦୌ ସ୍ପର୍ଶ କରିବେ ନାହିଁ । ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମାଂଙ୍କ ପାଖରେ 
ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହାକୁ ପାଳନ କରିବେ ବୋଲି ଶପଥ ନେଇଥ୍‌ଲେ । 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବା ସମୟରେ ଜ୍ୁଲୁ ବିଦ୍ରୋହ ହେଲା ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ନାଟାଲର ସେହି ପାର୍ବତ୍ୟଅଞ୍ଚଳରେ ପଦଯାତ୍ରା କଲାବେଳେ ଜଢୀବନତମାମ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ପାଳନ କରିବେ ବୋଲି ଶପଥ ନେଇରଥ୍ଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମତୀବନୀରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, 
‘ଏଠାରେ ମୋର ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ବିଷୟକ ବିଚାର ପୋଖତ ହେଲା । ମୋ ସାଥୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ ମୁଁ ଏ ବିଷୟରେ ଆଲୋଚନା କଲି । ଭଶ୍ଵର- ଦର୍ଶନ ପାଇଁ ଯେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ 
ଅନିବାର୍ଯ୍ୟ ଏକଥାଟା ସେତେବେଳେ ମୋତେ ସଷ୍ଟ ଦିଶି ନଥ୍‌ଲେ ହେଁ ସେବା 
ପାଇଁ ଯେ ଏହା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ, ଏକଥାଟା ମୁଁ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣିଲି । ମୁଁ ଜାଣିଥ୍ଲି 
ଯେ ମୋତେ ଏ ପ୍ରକାର ସେବା ଦିନକୁ ଦିନ ବେଶୀ ବେଶୀ କରିବାକୁ ପଡ଼ିବ । 
ମୁଁ ଯଦି ଭୋଗ ବିଳାସ, ସନ୍ତାନ ଉତ୍ପାଦନ ଓ ସନ୍ତାନପାଳନରେ ଲାଗି ରହିବି, 
ତେବେ ପୂର୍ଣ୍ଣ ସେବା କରିପାରିବି ନାହିଁ।” 

ମୁଁ ୧୯୦୬ରେ ବ୍ରତଗ୍ରହଣ ନ କରିବା ଯାଏ ମୋ ସ୍ତ୍ରୀଙ୍କ ସହିତ ଏ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ଆଦୌ ପରାମର୍ଶ କରିନଥ୍‌ଲି । ସେ ଯେ ଏଥ୍‌ରେ କୌଣସି ଆପରି 
ନ କରିବାରୁ ମୋର ଆନନ୍ଦ ହେଲା । ଏ ବ୍ରତ ନେବାପରେ ମୁଁ ଯେଉଁ ଆନନ୍ଦ 
ଅନୁଭବ କଲି ୧୯୦୬ ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦ ପୂର୍ବରୁ ତାହା ମୋତେ କେବେହେଲେ ମିଳି 
ନଥୁଲା ।”? 

` ସାଧାରଣ ଜୀବନରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ଆତ୍ମ - ଶୃଙ୍ଖଳା ଓ ଥାମ୍ମ - ନିୟନ୍ତ୍ରଣର 

ଆବଶ୍ୟକତାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗଭୀର ଭାବେ ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଜୀବନରେ ତାଙ୍କର ଯୋଗଦାନ ଯେତେ ଅଧ୍କ ହେଲା, ସେ ସେତେ ନିଜର ବ୍ରତରେ 
ଅଟଳ ହେବାକୁ ଲାଗିଲେ । 

ସେ ତାଙ୍କର ଏହି ବ୍ରତ ବା ପ୍ରତିଜ୍ଞା ସବୁକୁ ଅତି ପବିତ୍ର ବୋଲି ବିଚାର 
କରୁଥ୍ଲେ ଏବଂ ତାହାର ସାମାନ୍ୟତମ ବ୍ୟତିକ୍ରମ ତାଙ୍କ ପାଇଁଥ୍ଲା ପାପ । ୧୯୩୦ 
ମସିହା ଅକ୍ଲୋବର ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ଜେ .ସି.କୁମାରସ୍ତାଙ୍କୁ ଏକ ପତ୍ର ଲେଖ୍‌, ସେଥ୍୍‌ରେ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ବ୍ରତ କହିଲେ କଣ ସେ ବୁଝନ୍ତି ଓ ବିଚାର କରନ୍ତି ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥଲେ । 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଶପଥ ଜ୍ଞ ୧୩୩ 


ସେଥ୍‌ରେ ଲେଖ୍ଥୁଲେ, ଏହା ନିଜ ପ୍ରତି ନିଜର ପ୍ରତିଜ୍ଞା । ଆମ ଭିତରେ ଥୁବା 
ଦୁଇଜଣ ଖେଳାଳୀଙ୍କ ସହିତ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ହେବ । ରାମ ଏବଂ ରାବଣ- ଜଣେ 
ଆମକୁ ବନ୍ଧନ ମଧ୍ଯରେ ରଖ୍‌ ବାସ୍ତବରେ ମୁକ୍ତ କରେ; ଅନ୍ୟ ଢଣକ ଆମକୁ ମୁଭ୍ତ 
ହେବା ପରି ଦେଖାଯାଏ; କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବରେ ବାନ୍ଧି କରି ରଖେ । ପ୍ରତିଜ୍ଞା ହେଉଛି, 
ରାମଙ୍କ ନିକଟରେ ଶପଥ କରିବା ପାଇଁ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଯଦି ଏହା ଉତ୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ 
ହୋଇଥାଏ ଆମେ ତାହା କରିବାକୁ ଚାହୁଁ କିନ୍ତୁ କରିବାର ଶର୍ତି ନଥାଏ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
ଆମେ ବନ୍ଧନରେ ବାନ୍ଧି ନ ହୋଇଛୁ । ଏବଂ ତାକୁ ହିଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବା ବ୍ରତ କୁହାଯାଏ ।' 

ମନୁଷ୍ୟ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଚେତନାଶସ୍ତି ମାଧ୍ଯମରେ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବା ବ୍ରତ ଶକ୍ତିକୁ 
ବଢ଼ାଇବାକୁ ହେବ । ବ୍ୟକ୍ତି ତପସ୍ୟା ମାଧ୍ଯମରେ ଯେତେଯେତେ ଚେତନା ଶସ୍ତିର 
ଅଭିବୃଵି କରିବ, ସେତେସେତେ ତା” ମଧ୍ଯରେ ନିର୍ଭୀକତା ବଢ଼ିବ ଏବଂ ବୀରତ୍ସ 
ବ୍ରଦ୍ି ଘଟିବ ଏବଂ କର୍ମ କରିବାର ମାର୍ଗ ମଧ୍ଯ ସୁଗମ ହେବ । ବୀରତ୍ଵ ହେଉଛି 
ହୃଦୟର ଗୁଣ ଯେଉଁଠି କ୍ରୋଧ ନାହିଁ କିମ୍ବା ଭୟ ନାହିଁ । ଏହି ବୀରତ୍ସ ଭାବ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ 
ବହୁ ବିପଦଶଙ୍କୁଳ ସ୍ଥିତିରେ ଏକାକୀ ଠିଆ କରିବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଛି । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ତାଙ୍କର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଚେତନାକୁ ବ୍ୟକ୍ତିକୈନ୍ଦ୍ରିକ ନ କରି ସମାଜକୈନ୍ଦ୍ରିକ କରିପାରିଛନ୍ତି । 
କାରଣ ସେ ଏହା କରିବା ମୂଳରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସିଵି ଲାଭ ପାଇଁ ଅଭିପ୍ରେତ ନ 
ହୋଇ ସାର୍ବଜନୀନ କଲ୍ୟାଣ ପାଇଁ ଭଦିଷ୍ଠ ହୋଇଛନ୍ତି । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ଏହି ବ୍ରତ ଓ ଶପଥ ସଂପର୍କରେ କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ଅନୁଭବ 
କଲି ଯେ ମୋର ପ୍ରତିଜ୍ଞା ବାସ୍ତବ ସ୍ଵାଧୀନତାର ଦ୍ଵାରକୁ ରୁଦ୍ଧ ନ କରି ବରଂ ଉନ୍ମୋଚିତ 
କରୁଛି । ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ଶପଥ ନ କରେ, ତେବେ ସେ ଅଧ୍କ ପ୍ରଲୋଭନ ଆଡ଼କୁ 
ଅଗ୍ରସର ହେବ । ମୁଁ ଚେଷ୍ଟା କରିବାରେ ବିଶ୍ଵାସ କରେ; ମୁଁ ନିଜକୁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ମାନଙ୍କ 
ଦ୍ଵାରା ବାନ୍ଧି ହୋଇ ରହିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ ଯାହାକୁ ଆମେ ମାନସିକ ଦୁର୍ବଳତା 
ବୋଲି କହିବା ଏବଂ ଏହା କେତେକ ନିଦଦିଷ୍ଠ ଇଚ୍ଛାକୁ ବ୍ୟାହତ କରେ, ଯାହାକୁ 
ପରିତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ପାରନ୍ତା ।। ଶପଥ ବିନା ଢୀବନ ହେଉଛି ଲଙ୍ଗର ନଥୁ୍‌ବା 
ଜାହାଜ ପରି କିମ୍ବା ବାଲିରେ ନିର୍ମାଣ କରାଯାଇରଥ୍ବା ଘର ପରି ବୋଲି ସେ ବିଚାର 
କରନ୍ତି । ଆମେ କେତେବେଳେ ଶପଥ ନେଉ; ଯେତେବେଳେ ସାଧାରଣ ଭାବେ 
ଏହାକୁ ପାଳନ କରାଯାଇ ପାରିବ ନାହିଁ। ଆମେ ଶପଥ ନେବାଦ୍ଧାରା ଆମ 
ଚାରିପାଖରେ ଏକ ବାଡ଼ ଘେରାଇ ଦେଉ ବା ପାଚେରୀ ସୃଷ୍ଚି କରୁ । 

୧୯୨୭ ଫେବୃୟାରୀ ୨୭ ତାରିଖରେ ସେ ମୀରାବେନ୍ନକୁ ଗୋଟିଏ ଚିଠି 
ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ, ସେଥ୍୍‌ରେ ସେ ଲେଖ୍ଥୁଲେ, ପ୍ରତିଜ୍ଞା ନ କରିବାର ଅର୍ଥ ହେଉଛି, 
ନିଜ୍ତର ଆତ୍ମାକୁ ବିଶ୍ବାସ କରିବା । ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିବା ଅର୍ଥ ନିଜକୁ ବିଶ୍ଵାସ ନ କରିବା 
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୧୩୪ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଏବଂ କେବଳ ଛଶ୍ଵରଙ୍କୁ ବିଶ୍ଵାସ କରିବା । ମୁଁ ଜାଣେ ମୁଁ କେଉଁଠାରେ ଆଆନ୍ତି, 
ଯଦି ଶପଥ ଗ୍ରହଣ କରିନଥାନ୍ତି ।” 
ଆମର ସାଧାରଣ ଧାରଣା ଯେ ମଣିଷକୁ ଶପଥ ବାନ୍ଧି ରଖେ ଏବଂ ତାର 
କର୍ମକୁ ସଙ୍କୁଚିତ କରିଦିଏ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତରେ ଶପଥ ତୁମର ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ମାର୍ଗକୁ ଉନ୍ମୋଚିତ କରି ତୁମର ନିଷ୍ଠାକୁ ଦୃଢ଼ କରେ, ଉଚ୍ଚତର ମୂଲ୍ୟବୋଧର ପ୍ରତିଷ୍ଠା 
କରେ ଏବଂ ଉର୍ମ ଗୁଣ ମାନଙ୍କୁ ଗ୍ରହଣ କରିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ । ପାପ ବା 
ଖରାପ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ କେବେ ହେଲେ ଶପଥ ନିଆଯାଏ ନାହିଁ। 
୧୯୨୨ ମସିହା ଡିସେମ୍ବର ମାସରେ ଜେଲ୍‌ରେ ଥ୍ବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଜେ.ବିଲୈଙ୍କର ‘ଆମ୍ଭେମାନେ ଓ ବିଶ୍ଵ' ଶୀର୍ଷକ ପ୍ରବନ୍ଧରେ ପଢ଼ିଥ୍ଲେ । ‘ଖରାପ 
ବିଚାର କରିବା, ଖରାପ କରିବା କିମ୍ବା ଅନ୍ୟପ୍ରତି ମନ୍ଦ ଭାବିବା, ବାଛବିଚାରକେ 
ଏହା କରିବାକୁ ମନା କରାଯାଇଛି ।”” ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମନରେ ଟିକିଏ ହେଲେ ସନ୍ଦେହ 
ନଥୁଲା ଯେ ସେ ଯେଉଁସବୁ ଶପଥ ନେଇଛନ୍ତି, ତାହା ତାଙ୍କୁ ଘୃଣା, ଛଳନା ଇତ୍ୟାଦିରୁ 
ମୁକ୍ତି କରିବାର ଶଚ୍ତି ପ୍ରଦାନ କରିଛି । ସ୍ଵାଧୀନତା କେବେହେଲେ ଖରାପ କାର୍ଯ୍ୟ 
କରିବାରେ ପ୍ରବୃତ୍ତ କରି ନପାରେ ଏବଂ ଏହା କେବଳ ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳ କରିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରେ ! ଅନ୍ୟର ଭଲ କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଵାଧୀନତା ଲୋଡ଼ା ଏ କଥଆ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ପ୍ରକାର ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବାର ଶପଥ ସେ ନେଇଥ୍‌ଲେ । 
ଶପଥ ନେବା, ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରିବା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପାଇଁ ଥୁଲା ଅତି ପବିତ୍ର କାର୍ଯ୍ୟ 
କାରଣ ସେ ଅରେ କୌଣସି ଶପଥ ନେଉଥ୍ଲେ, ତାହାକୁ ମୃତ୍ୟୁ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କେବେହେଲେ 
ଭାଙ୍ଗୁ ନଥ୍‌ଲେ । ସେ ସର୍ବଦା ସତ୍ୟପ୍ରତି ଜାଗରୁକ ଥୂଲେ । ଏପରିକି ସେ ଲେଖ୍ଥ୍ଲେ, 
ମୁଁ ଲେଖ୍ବାବେଳେ, କହିବା ବେଳେ, ଏବଂ କିଛି କାର୍ଯ୍ୟ କଲାବେଳେ, ସଦାସର୍ବଦା 
ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଉପରେ ଆଖ୍‌ ରଖ୍ଥାଏ । ଏବଂ ମୁଁ ଏକଥା କହିପାରେ ଯେ 
ଯେବେଠାରୁ ମୁଁ ମା”ଙ୍କୁ କଥା ଦେଇଛି, ସେବେଠାରୁ ପାଳନ କରୁଛି ।” 
ତାଙ୍କର ଲମ୍ବା ଚୀବନରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ବହୁତ ଶପଥ ନେଲଇଛନ୍ତି। ମାଂଙ୍କୁ 
ଦେଇଥ୍‌ବା ଶପଥ ପରେ, ସେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବା ସମୟରେ ୧୯୦୬ 
ମସିହାରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ ବ୍ରତ ମଧ୍ଯ ଗ୍ରହଣ କରିଥ୍‌ଲେ । ଏହା ପରେ ସେ 
ତାଙ୍କର ରାଜନୈତିକ ଗୁରୁ ଶ୍ରୀଗୋପାଳ କ୍ରଷ୍ଣ ଗୋଖେଲଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅନୁପ୍ରାଣିତ ହୋଇ, 
ଭାରତରେ ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରିବାର ବଷକ ପରେ ମୁହଁ ଖୋଲିବାର 
ଶପଥ ନେଇଥ୍ଲେ । ଗାନ୍ଧିଢୀ ୧୯୧୫ ମସିହାରେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରୁ ଫେରିଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଗୋଖଲେ ତାଙ୍କୁ ଭାରତ, ତା'ର ଅବସ୍ଥା ଏବଂ ପ୍ରକୃତ ସତ୍ୟାସତ୍ୟ ଉପଲବ୍ଧି 
କରିବାକୁ କହିଥ୍‌ଲେ । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିତୀ ବର୍ଷକ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରବତା ଅବଲମ୍ବନ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଶପଥ ଞ୍ଚ ୧୩୫ 


କରି ବୁଲିଥ୍‌ଲେ ଭାରତବର୍ଷ ଓ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଭାରତର ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ଲୋକମାନଙ୍କର 
ଅବସ୍ଥା । ଖାଲିପାଦରେ ଦୁଃଖକଷ୍ଠ, ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଓ ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ସହ୍ୟ କରି ବଞ୍ଚୁଥ୍ବା 
ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ନିଜର ଅକୁଣ୍ଠ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବାକୁ, ସେ 
ଗୋଖେଲଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ ଖାଲି ପାଦରେ ଚାଲିବାର ଶପଥ ନେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ 
ତାହା ମଧ୍ୟ ଏକବର୍ଷ ବ୍ୟାପୀ ପାଳନ କରିଥୁଲେ । 

୧୯୧୯ ମସିହା ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୭ ଓ ୮ ତାରିଖ ଦିନ ସେ ଦୁଇଟି ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ 
ଶପଥ ନିଜ ପାଇଁ ଓ ଦେଶବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ନେଇଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରଥମଟି ସ୍ଵଦେଶୀ ଓ 
ଦ୍ବିତୀୟ ହେଉଛି ଭାରତର ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଏକତ୍ଵ । ୧୯୨୦ ଅଗଷ୍ଠ ୩୧ ତାରିଖ 
ଦିନ ସେ ଖଦୀ ପିନ୍ଧିବାର ବ୍ରତ ନେଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ୧୯୨୧ ମସିହା ସେପ୍ଟେମ୍ବର 
୨୨ ତାରିଖ ଦିନ ମଦୁରାଇରେ ସେ ପତନା ଆଣ୍ଲୁଚୁନଥ୍‌ବା ବସ୍ତ୍ର ପିନ୍ଧିବାର ଶପଥ 
ନେଲେ ।! ସେହି ବର୍ଷ ଅକ୍ମୋବର ମାସରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ଅଧଘଣ୍ଟାଏ ମଧ୍ଯାହ୍ନ 
ଖାଇବା ପୂର୍ବରୁ ଅରଟରେ ସୂତା କାଟିବାର ଶପଥ ନେଲେ ଏବଂ ଯଦି ଏହା 
ନ କରି ପାରନ୍ତି, ତେବେ ଖାଦ୍ୟ ସେ ଦିନ ଖାଇବେ ନାହିଁ । ୧୯୩୦ ମା୍ ୧୨ 
ତାରିଖ ଦିନ ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଆରମ୍ଭ କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସେ ଶପଥ କରିଥ୍‌ଲେ 
ଯେ ଯଦି ଲବଣ ଆଇନ୍ନରେ ପରିବର୍ନ ନ ହୁଏ, ତେବେ ସେ ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମକୁ 
ଫେରିବେ ନାହିଁ । ଯଦିଓ ଗାନ୍ଧି ଏବଂ ଇରଉଇନ ମଧ୍ଯରେ ବୃ୍ତି ସ୍ଵାକ୍ଷରିତ ହେଲା 
ଏବଂ ଲବଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ପ୍ରତ୍ୟାହାର ହେଲା, ସେ କିନ୍ତୁ ସାବରମତୀ ଫେରିନଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଅନ୍ୟ ଏକ ଆଶ୍ରମ ୱାର୍ବା ଠାରେ । 

ତାଙ୍କର ସବୁଠାରୁ ବଡ଼ ଓ ଗୁରୁତ୍ଵପୂର୍ଣ୍ଣ ୍ତତ ଅ୍ଲା ମୌନବ୍ରତ ଯାହାକୁ ୧୯୨୧ 
ମସିହା ମଧ୍ଯଭାଗଠାରୁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୋମବାରରେ ପାଳନ କରୁଥ୍‌ଲେ । ବାସ୍ତବିକ 
ଭାବରେ କେଉଁ ତାରିଖ ଠାରୁ ସେ ଏହି ମୌନବ୍ରତ ଆରମ୍ଭ କଲେ, ସେ ସଂପର୍କରେ 
କୌଣସି ସବିଶେଷ ତଥ୍ଯ ନାହିଁ । ଏ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହୁଥ୍‌୍ଲେ ସେ ମୌନ 
ରହିବାକୁ ସାଧାରଞତଃ ଭଲ ପାନ୍ତି । ସ୍ତୁଲରେ ସାଧାରଣତଃ ସେ ମୌନ ରହୁଥ୍ଲେ 
ଏବଂ ଲଣ୍ଡନରେ ପଢ଼ିବାବେଳେ ତାଙ୍କର ବନ୍ଧୁମାନେ ତାଙ୍କୁ ମୌନି ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
କହୁଥୁଲେ | 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ସବୁ ବ୍ରତ/ଶପଥ/ ପ୍ରତିଜ୍ଞା ତାଙ୍କୁ ବୌବିକ ଓ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ 
ଭାବେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ଶଭ୍ତିଶାଳୀ କରି ଗଢ଼ି ତୋଳିଥ୍‌ଲା ଏହା ନିଃସନ୍ଦେହରେ 


କୁହାଯାଇପାରେ । 
fu) 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୌନବ୍ରତ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅଲୌକିକ ଶପଥ ତାଙ୍କୁ ମହାମାନବରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିଥୂଲା । ସେ 
ଯେଉଁ ଯେଉଁ ଶପଥ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥଲେ, ତାହା ତାଙ୍କ ଜୀବନରେ 
ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ । ସେ କୌଣସି ପରିସ୍ଥିତିରେ ମଧ୍ଯ ସେଥରୁ ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇ ନଥୁଲେ | 
ଲଣ୍ଡନ ଯିବା ପୂର୍ବରୁ ନିଜ ମା'ଙ୍କ ପାଖରେ ମଦ, ମାଂସ ଓ ନାରୀ ସ୍ପର୍ଶ ନ କରିବାର 
ବ୍ରତକୁ ସେ ଅକ୍ଷରେ ଅକ୍ଷରେ ପାଳନ କରିଥୁଲେ । ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଦେଶଦଶର 
ସେବା ପାଇଁ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ ପାଳନ କରିବାକୁ ନେଇଥ୍ବା ଶପଥରୁ ସେ କେବେହେଲେ 
ବିଚ୍ୟୁତ ହୋଇନଥୁଲେ । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ଅରଟରେ ଖଦି ବୁଣିବା, ଆଣ୍ୁଲୁଚୁ ନଥ୍‌ବା 
ପତଳା ଖଦଡ଼ଲୁଗା ପିନ୍ଧିବା ଇତ୍ୟାଦି ବ୍ରତ ଥୁଲା ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ ସରଳତା ଓ ନିର୍ଭୀକତା 
ଆଡ଼କୁ ଟାଣି ନେବାର ମାର୍ଗ । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସାକୁ ରାଜନୈତିକ ଅସ୍ତଭାବେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବା ପାଇଁ ଯେଉଁ ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ଲୋଡ଼ା, ତାହା ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ଏହି ଶପଥ 
ପାଳନ କରିବା ଫଳରେ ସମ୍ଭବ ହୋଇଥଲା | 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅନ୍ୟ ଏକ ବ୍ରତଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ । ତାହା ହେଉଛି ମୌନବ୍ରତ । ସେ 
ମାସର ଗୋଟିଏ ଦିନକୁ ' ମୌନବ୍ରତର ଦିବସ? ଭାବେ ପାଳନ କରୁଥ୍ଲେ | ବୋଧହୁଏ 
୧୯୨୧ ମସିହା ମଧ୍ଯଭାଗରୁ ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ସୋମବାର ଦିନ ମୌନବ୍ତତ ପାଳୁଥୁଲେ । 
ଅବଶ୍ୟ ଗାନ୍ଧିଜୀ ପିଲାଦିନରୁ ଥୁଲେ ଅତି ମାତ୍ରାରେ ମୌନ । ନିରବତା ବ୍ୟକ୍ତି ଜୀବନର 
ମନର ଭାଷା ବୁଝିବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରେ, ଏ କଥା ଗାନ୍ଧିଜୀ ଡର୍ବାନ୍ନରେ ମାରିୟନ୍ନ 
ପାହାଡ଼ ଉପରେ ଥୁବା ଟ୍ରାଫିଷ୍ଟ ମଠକୁ ଯିବାବେଳେ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ । ଲୁଇ ଫିସ୍‌ର 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍ଘ ଆଶ୍ରମରେ ଥ୍ବାବେଳେ ଏ ସଂପର୍କରେ ଦିନେ ମହାତ୍ମାଙ୍କୁ ପ୍ରଶ୍ନ ଦରିଥ୍‌ଲେ । 

“୯୯୪୨ ମସିହାରେ, ମୁଁ ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ମୌନବ୍ରତ ଧାରଣ କରିବା ପଛରେ କି 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ଯ ରହିଛି ପଚାରିଲି । ଯାହାର ଉତ୍ତରରେ ଗାନ୍ଧି କହିଲେ, ଏହା ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା ଯେତେବେଳେ ମୁଁ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବେ ଭାଙ୍ଗ ପଡ଼ିଥ୍ଲି । ମୁଁ ବହୁତ ପରିଶ୍ରମ 
କରୁଥ୍ଲି, ଟ୍ରେନନରେ ଉତ୍ତପ୍ତ ଖରାବେଳେ ଯାତ୍ରା କରୁଥଲି, ବହୁ ସଭାରେ ତତକ୍ଷଣାତ 
ଭାଷଣ ଦେଉଥ୍‌ଲି ଏବଂ ଟ୍ରେନ୍ନରେ ଓ ଅନ୍ୟ ସ୍ଥାନମାନଙ୍କରେ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ 
ମୋତେ ଦେଖାକରି ପ୍ରଶ୍ନ କରୁଥ୍‌ଲେ, ନିବେଦନ କରୁଥିଲେ ଏବଂ ମୋ ସହିତ ପ୍ରାର୍ଥନା 
କରିବାକୁ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ । ମୁଁ ସପ୍ତାହରେ ଦିନେ ବିଶ୍ରାମ ନେବାକୁ ଚାହୁଁଥୂଲି । ଏବଂ ଏଥ୍‌ରୁ 
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ଗାକନ୍ଧିଚ୍ଗୀଙ୍କ ମୌନବ୍ରତ ଞ୍ଚ ୧୩୭ 


ଆରମ୍ଭ ହେଲା ମୌନବ୍ରତର ଦିବସ । ଅବଶ୍ୟ ପରେ ମୁଁ ଏହା ଉପରେ ଅନେକ ମହନୀୟ 
ଗୁଣ ଆରୋପିତ କଲି ଏବଂ ଏହାକୁ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକତାର ରୂପ ଦେଲି । କିନ୍ତୁ ଏହା କରିବା 
ପଛରେ ବାସ୍ତବିକ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ଦିନେ ଛୁଟି ପାଇବା ! 

ଗାନ୍ଧିଜୀ କେବେକେବେ ସୋମବାର ବ୍ୟତୀତ ଅନ୍ୟ ଦିନେ ଏବଂ ସପ୍ତାହେ ବା 
ମାସେ ମଧ୍ଯ ମୌନବ୍ରତ ପାଳନ କରୁଥ୍‌ଲେ । ୧୯୨୧ ଅଗଷ୍ଟ ୨୨ ତାରିଖ ଠାରୁ 
ତାଙ୍କର ପ୍ରତି ସୋମବାର ‘ମୌନ ଦିବସ” ପାଳନ କରୁଥ୍‌ବାର ଉଲ୍ଲେଖ ତାଙ୍କର 
ରଚନାବଳୀରୁ ଦେଖ୍‌ବାକୁ ମିଳେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନରେ ମୌନଦିବସ ଏତେ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଥୁଲା ଯେ ଲୁଇ ଫିସର ଓ ରବର୍ଟ ପାନେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନୀ ଲେଖ୍‌ ବାବେଳେ ଗୋଟିଏ 
ଲେଖାଏଁ ଅଧ୍ୟାୟ ଏ ସଂପର୍କରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି । ୧୯୨୧ ମସିହାରେ ଗାନ୍ଧିତୀ କରାଚି 
ଠାରୁ ଦିବୃୁଗଡ଼ ଏବଂ ରାଓଲପିଶ୍ରିରୁ ଟୁଟିକୋରିନ୍‌ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବୁଲିଥ୍ଲେ । ଏହି ବୁଲିବା 
ସମୟରେ ବୋଧହୁଏ ସେ ନିରବତା ପାଳନ କରିବାର ଶପଥ ନେଇଥ୍‌ବାର ଜଣାଯାଏ । 
ସେହି ବର୍ଷ ବମ୍ବେଠାରେ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ହୋଇଥାଏ ! ୧୯୨୧ ନଭେମ୍ବର 
୧୭ତାରିଖରେ ଠ୍ଜେଲସ୍‌ର ଯୁବରାଜଙ୍କର ଭାରତ ଆଗମନକୁ ବିରୋଧ କରି, ତାଙ୍କ 
ସମ୍ମାନାର୍ଥେ ଆୟୋଜିତ କୌଣସି ସଭାରେ ଯୋଗ ନ ଦେବାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆହ୍ବାନକୁ 
ବମ୍ବେର ନାଗରିକମାନେ ପାଳିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ କେତେକ ସ୍ଥାନରେ ଗଣ୍ଡଗୋଳ ହେଲା ! 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଂପ୍ରୀତି ଓ ଏକତା ରକ୍ଷା କରିବା ପାଇଁ ନିବେଦନ କରି ୨୨ 
ନତ୍ତେମ୍ବର ଦିନ ଅନଶନ ଆରମ୍ଭ କଲେ । ଏହି ଅନଶନ କିଛି ଦିନ ଚାଲିଥୁଲା । 
ସୋମବାରଦିନ ଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍ବା ଏହି ଅନଶନ ଦିବସ ମଧ୍ଯ ମୌନବ୍ରତର ଦିବସ 
ଥୁଲା । ତାଙ୍କ ରଚନାବଳନୀର ୨୧ ଖଣ୍ଡରେ ୨୧ ନତେମ୍ବର ୧୯୨୧ ମସିହାକୁ 
ମୌନଦିବସ ଓ ଏହା ସୋମବାର ବୋଲି ଉଲ୍ଲେଖ କରାଯାଇଛି । 

“‘ଯୋଗ”ରେ ନିରବତାକୁ ସମାଧ୍‌ ଅବସ୍ଥା କୁହାଯାଇଛି । ଏପରି ଅବସ୍ଥା ପ୍ରାପ୍ତ 
ହେବା ଅତ୍ୟନ୍ତ କନ୍ତ୍‌ସାଧ୍ୟ ବ୍ୟାପାର । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ନିରବତା ବା ମୌନବ୍ରତ ଏପରି 
ନଥ୍ଲା । ବାସ୍ତବରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅନ୍ୟ ଦିନ ମାନଙ୍କଠାରୁ ଏହିଦିନ ଅଧ୍କ କାଯ୍ୟ 
କରୁଥ୍‌ଲେ | ସେ ସେଦିନ ଅଧ୍କ ଲେଖୁଥ୍ଲେ ଏବଂ ସୂଚା କାଟୁଥ୍‌ଲେ । ଯେତେ ଅଧ୍କ 
କାମ କରାଯାଇ ପାରିବ, ସେଥ୍ପ୍ରତି ସେ ଥଲେ ସଚେତନ । କାରଣ ଏହାଦ୍ଵାରା ସେ 
ନିଜର ଆତ୍ମଶୁବି କରିବାର ସୁଯୋଗ ପାଇବେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅନୁଭବ କରୁଥିଲେ ଯେ 
ତାଙ୍କର ଏହି ନିରବ ସମୟରେ ସେ ଉର୍ତମ କାର୍ଯ୍ୟ ଅଧ୍‌କ ନିଷ୍ଠାପର ଭାବରେ 
କରିପାରିବେ, ଅନାସଭ୍ ଭାବରେ କରିବେ, କାହାରି ପ୍ରତି କୌଣସି ବିଦ୍ଧେଷ ଭାବ 
ନରଖ୍‌ କରିପାରିବେ । ମନ ମଧ୍ଯ ଶାନ୍ତ ଓ ନିରବ ରହିବ । ସେ ନିଜେ ଦାବି କରୁଥ୍ଲେ 
ଯେ, 'ମୁଁ ଅଧ୍କ ଆମ୍‌ ଅନୁକ୍ଷଣ” କରିପାରିବି ।” ସେ ଗୀତାର ୪୍ଥ ଅଧ୍ୟାୟର ୧୯ତମ 
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୧୩୮ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଶ୍ଲୋକ ଉଦ୍ଧାର କରି କିପରି ଅନାସକ୍ତ ରହିହେବ ଏବଂ କାର୍ଯ୍ୟ ମାଧ୍ୟମରେ କ୍ରମାଗତ 
ଆତ୍ମଂଗୋପନ କରିପାରିବ ତାହା ଉଲ୍ଲେଖ କରନ୍ତି । 

ଗୀତାର ୧୮ ଅଧ୍ୟାୟର ଶ୍ଵଲୋକଟି ହେଉଛି, 

“ କର୍ମଶ୍ୟ କର୍ମ ଯଃ ପଶ୍ୟେଦକର୍ମଣି ଚ କର୍ମ ଯଃ | 

ସ ବୃବଧିମାନ୍‌ ମନୁଷ୍ୟେସୁ ସ ଯୁକ୍ତଃ କୃସ୍ସକର୍ମକୃତ୍‌ଂ ।” 

ଏହାର ଅର୍ଥ ହେଲା, ଯେ (ଦେହେନ୍ଦ୍ରିୟାଦିର) କର୍ମରେ ଅକର୍ମ ଏବଂ ( ଦୁଃଖ 
ଭୟରୁ କର୍ମତ୍ୟାଗ ରୂପକ ) ଅକର୍ମରେ କର୍ମକୁ ଦେଖନ୍ତି, ସେ ହିଁ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ 
ବୁବଵିମାନ- ସେ ହିଁ ଯୋଗୀ ଓ ସର୍ବକର୍ମ କରା । ଏହାକୁ ବ୍ୟାଖ୍ୟା କରି ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
କହିଛନ୍ଧି- ‘କର୍ମ କରି ମଧ୍ୟ ଯେ ତା” ଭିତରେ ଚିତ୍ତକୁ ପ୍ରଶାନ୍ତ ରଖ୍‌ ପାରନ୍ତି ଏବଂ କୌଣସି 
ବାହ୍ୟକର୍ମ ନ କରି ସୁଦ୍ଧା ଯାହାଙ୍କ ଅନ୍ତରରେ ଆମ୍ମଚିନ୍ତନ ରୂପକ ପ୍ରବାହ ସତତ 
ବିଦ୍ୟମାନ, ସେ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ବୁଦ୍ଧିମାନ; ସେ ହିଁ ଯୋଗୀ, ତାଙ୍କର ସମସ୍ତ 
କର୍ମ ସମ୍ପାଦିତ ହୋଇଛି ।' 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ୟ ନିକଟରେ ଅଭଭାବବୋଧ ରହିଛି କିନ୍ଧ ତା' ସତ୍ବେ ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ମଣିଷ କିଛି ସମୟ ନିରବତା ପାଳନ କରିବା ଦରକାର । ଯଦି ମଣିଷ ସିନେମା 
ଦେଖ୍ବାକୁ ଯାଇ ୨/୩ ଘଣ୍ଟା ନିରବ ରହିପାରେ, ତେବେ ଅନ୍ୟ ସମୟରେ ନିରବ ରହି 
ନପାରିବ କାହିଁକି ? ଗାନ୍ଧି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ ଯେ ଯାହା ଜଣକ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ, ତାହା 
ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏପରିକି ଗୋଟିଏ ପିଲା ପାଇଁ ମଧ୍ଯ ସମ୍ଭବ ହେବ । ଏହି 
ନିରବତା ପାଳନ ସମୟରେ ଚରଖାରେ ସୂତା କାଟି ପାରିବ ଏବଂ ଜାତୀୟ ଅର୍ଥନୀତିରେ 
ଯୋଗଦାନ କରିପାରିବ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ଏହି ସୋମବାର ମୌନବ୍ରତରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ 
ଭେଟୁଥ୍ଲେ, ଶୁଣୁଥ୍ଲେ କିନ୍ତୁ କିଛି କହୁ ନଥୁଲେ । ଅତି ଆବଶ୍ୟକ ହେଲେ, ଲେଖ୍‌ 
ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ଯେତିକି ଅନ୍ୟମାନେ ଜାଣିବା ଆବଶ୍ଯକ, ସେତିକ ହିଁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ 
କରୁଥ୍ଲେ । ସେ ତାଙ୍କର ଆତ୍ମଳୀବନୀର ମୁଖ ବନ୍ଧରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ' ମୁଁ ଯାହା ପାଇବାକୁ 
ଚାହୁଁଛି ଏବଂ ଯାହା ପାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଛି ଏହି ତିରିଶ ବର୍ଷ ଭିତରେ, ତାହା ହେଉଛି 
ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତି । ରଶ୍ଵରଙ୍କୁ ସାମନା ସାମନି ଦେଖ୍‌ବା । ମୋକ୍ଷ ପ୍ରାପ୍ତି ହେବା । ଏପରି 
କିଛି ଅଛି, ଯାହା କେବଳ ନିଜକୁ ଓ ନିଜର ସ୍ରଷ୍ଠାକୁ ଜଣା । ଏହାକୁ ପ୍ରକାଶ କରାଯାଇ 
ପାରିବ ନାହିଁ । ମୋର ଯେଉଁ ପରୀକ୍ଷା, ଯାହାକୁ ମୁଁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରିବାକୁ ଯାଉଛି, ତାହା 
ଏହିପରି ନୁହେଁ ।” 

ଗାନ୍ଧିତୀ ତାଙ୍କ ଅନୁଭବର କେତେକ ନିଭୂଢ଼ ଅନୁଭୂତିକୁ ନିଜ ଭିତରେ ହିଁ 
ରଖ୍ଥ୍ଲେ ଏବଂ ତାହା ଆଦୌ ପ୍ରକାଶ କରିବାକୁ ଦେଇନଥୂଲେ । ସେ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍‌ଲେ 
ଯେ ଜୀବନର କିଛି ମହାନ୍‌ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ରହିଛି ଏବଂ ବ୍ୟାପକ ପରିସୀମା ମଧ୍ଯ ଅଛି । 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମୌନବ୍ରତ ଜ୍ଞ ୧୩୯ 


ନିରବତା ଏହା ସହିତ ମିଶିଲେ ଏହା ଅଧକ ଶକ୍ତିପ୍ରଦାନ କରେ । ମଣିଷର ଇଚ୍ଛା 
କୋଳାହଳ ସୃଷ୍ଟି କରେ ! ମଣିଷର ପୂର୍ଣ୍ଣତା ନିରବତା ଆଣିଦିଏ । ନିରବତାର ପବିତ୍ରତା 
ମଧ୍ଯରେ ସତ୍ୟ, ଶାନ୍ତ ଓ ଶବ୍ଦହୀନ ଭାବରେ ତିଷ୍ଠି ରହେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାଙ୍କ ଅନୁଭୂତିରୁ ଶିଖ୍ଥ୍ଲେ ଯେ ନିରବତା ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଶୃଙ୍ଖଳାର 
ଅଂଶବିଶେଷ । ‘ଅଳଛ୍ଶବ୍ଦ କହୁଥ୍ବା ଶଭ୍ି କେବେହେଲେ ଭାବନାଶୂନ୍ୟ ହୋଇ ବଢଭ୍ତବ୍ୟ 
ରଖେ ନାହିଁ । ସେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦକୁ ମାପେ ।' 

ତେଣୁ ନିରବତା ନକାରାତ୍ମକ ଅବସ୍ଥା ବା ଅନୁଭୂତି ନୁହେଁ । ନିରବ ଅବସ୍ଥାରେ 
ଜଣେ ଯେଉଁସବୁ ଅନୁଭବ କରେ, ସେଥ୍ରେ କର୍ରିମତା ନଥାଏ । ସେ ନିଜ ଭିତରେ ଥ୍ବା 
ଅନ୍ତଃସ୍ଥ ସ୍ଵରକୁ ହିଁ ଶୁଣେ । ସାଧାରଣ ଭାବରେ ଲୋକ କିପରି ସଦାସର୍ବଦା ବକରବକର 
ହେବାକୁ ଭଲ ପାଆନ୍ତି, ସେ ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ତି, ଆମେ ଦେଖୁ, 
ବହୁଲୋକ ଗପିବା ପାଇଁ ଅଧୈର୍ଯ୍ୟ । ମିଟିଂରେ କେହି ଏପରି ଚେୟାରମ୍ୟାନ୍‌ ନାହାନ୍ତି, 
ଯାହାଙ୍କୁ ବାରମ୍ବାର ଭାଷଣ ଦେବା ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କରାଯାଏନି । ଏବଂ ଥରେ 
କହିବାକୁ ଅନୁମତି ମିଳିଗଲେ ବଢ୍ତା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ନିଧାର୍ଯ୍ୟ ହୋଇଥବା ସମୟକୁ ଅତିକ୍ରମ 
କରିଥାଆନ୍ତି, ଅଧ୍୍‌କା ସମୟ ମାଗନ୍ତି ଏବଂ କେବେ କେବେ ବିନା ଅନୁମତିରେ ଗପି 
ଚାଲନ୍ତି ।” 

ସେ ନିରବତାର ଉପାଦେୟତା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, ମୁଁ ନିଜ 
ଅଭିଜ୍ଞତାରୁ ଏତିକି ଶିଖ୍ଛି ଯେ, ସତ୍ୟର ଜଣେ ଉପାସକ ନିମନ୍ତେ ନିରବତା ହେଉଛି ତା' 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଶୃଙ୍ଖଳାର ଏକ ଅଂଶ । ଜାଣିକରି ହେଉ ବା ଅଢ଼ାଣତରେ ହେଉ, ସତ୍ୟକୁ 
ଅତିରଂଜିତ କରି ପକାଇବା, ଦବାଇ ରଖ୍ବା କିମ୍ବା ସେଥ୍‌ରେ ହେରଫେର କରିବାର 
ପ୍ରବୃର୍ତି ହେଉଛି ମନୁଷ୍ୟର ଏକ ସ୍ଵାଭାବିକ ଦୁର୍ବଳତା । ଏବଂ ତାହାକୁ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ 
ହେଲେ ନିରବ ରହିବା ଏକାନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକ | ଅନ୍ଧ କଥା କହୁଥ୍ବା ବ୍ୟକ୍ତି କୃଚିତଭାବହୀନ 
ଭାବରେ କିଛି କହି ପକାଇବ; ସିଏ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଶବ୍ଦକୁ ମାପି କରି ହିଁ କହୁଥ୍ବ ।' 

‘ବାହ୍ୟ ଯେ କୌଣସି କାର୍ଯ୍ୟ ଅପେକ୍ଷା ନିରବ ପ୍ରାର୍ଥନାକୁ ମୁଁ ଏକ ଅଧକ 
ଶର୍ତିଶାଳୀ ଅସ୍ତ୍ର ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍ବାରୁ ମୋର ଅସହାୟ ଅବସ୍ଥାଗୁଡ଼ିକ ସମୟରେ ମୁଁ 
ଅବିରାମ ପ୍ରାର୍ଥନା ହିଁ କରୁଥାଏ । ଏହି ବିଶ୍ଵାସର ପ୍ରାଥନା କରୁଥାଏ ଯେ ଏକ ଶୁଦ୍ଧ 
ହୃଦୟର ପ୍ରାର୍ଥନା କେବେହେଲେ ବ୍ୟର୍ଥ ଯାଏ ନାହିଁ ।” 

ବର୍ରମାନ ଅଶାନ୍ତ ବାତାବରଣ ମଧ୍ଯରେ, ପାଗଳ ପରି ବୁଲୁଥ୍‌ବା ବିଶ୍ବ 
ମଣିଷ ମାନଙ୍କ ପାଇଁ ନିରବତାର ଆବଶ୍ୟକତା କେତେ ବେଶୀ ତାହା ଆମ ପାଇଁ 


ଭାବିବାର ବେଳ । 
oo 
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ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରୀକ୍ଷା ଚମ୍ପାରଣ 


ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯାହା ଥୁଲେ, ତାଙ୍କ ସମୟରେ କେହି ତାଙ୍କ ସଙ୍ଗେ ସମାନ ନ ଥୁଲେ । 
ତାକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯକରି ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ ଲେଖ୍‌ଥୁଲେ, “ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟାୟରୁ ଫେରାଇବାକୁ 
ହୁଏତ ବୃବ୍ଧ ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଟ ଯେପରି ବିଫଳ ହେଲେ, ସେଭଳି ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ଯ ଅସଫଳ 
ହୋଇ ପାରନ୍ତି । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧିକୀ ଯେ ସର୍ବଦା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି, ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ଆଦର୍ଶ କରି ରଖ୍ଦେଇ ଗଲେ, ସେଥ୍ପାଇଁ 
ସେ ଚିର ଅବିସ୍ମତ ହୋଇ ରହିବେ ।” 

ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ପ୍ରତିରୋଧ ସଂଗ୍ରାମରେ ସଫଳ ହୋଇଥବା ଗାନ୍ଧି, 
ଭାରତରେ ତାଙ୍କର ପ୍ରଥମ ସଂଗ୍ରାମ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ବିହାରର ଚମ୍ପାରଣ ଜିଲ୍ଲାରୁ ! 
ତାହାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ସେ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, “ଯେଉଁମାନେ କୃଷକମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ 
କରିବା ସଂପର୍କରେ ମୋର କାର୍ଯ୍ୟଶୈଳୀକୁ ଜାଣିବାକୁ ଚାହିଁବେ, ସେମାନେ ଚମ୍ପାରଣ 
ଠାରେ ହୋଇଥ୍‌ବା ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବେ । ଯେତେବେଳେ ଭାରତରେ 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହକୁ ପ୍ରଥମେ ପ୍ରୟୋଗ କରାଗଲା, ଯାହାର ଫଳାଫଳ ସମଗ୍ର ଭାରତ ଢାଣେ । 
ଏହା ଜନ ଆନ୍ଦୋଳନରେ ପରିଣତ ହେଲା ଯାହାକି ଆରମ୍ଭରୁ ଶେଷ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅହିଂସା 
ରହିଥୂଲା । ଏହା କୋଡ଼ିଏ ଲକ୍ଷ କୃଷକଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ପକାଇଥ୍‌ଲା । ଏହି 
ସଂଗ୍ରାମ ଏକ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ଅଭିଯୋଗ ଉପରେ କେନ୍ଦ୍ରିତ ଥୁଲା ଯାହାକି ଥୁଲା ଶତାଦ୍ଦୀ 
ବ୍ୟାପି ପୁଟଚୁଏ¡ । ଏହି ଅଭିଯୋଗରୁ ମୁକ୍ତ ହେବା ପାଇଁ ବହୁ ହିଂସାତ୍ମକ . ବିଚାର 
ହୋଇଛି । କିନ୍ତୁ ଏହାକୁ ଦବାଇ ଦିଆଯାଇଛି । ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ ଏହା ମାତ୍ର 
୬ ମାସ ମଧ୍ଯରେ ସଫଳତା ଲାଭ କଲା ! ଚମ୍ପାରଣର ଚାଷୀମାନେ କୌଣସି ଚେଷ୍ଟା 
ନକରି ରାଜନୈତିକ ଭାବେ ସଚେତନ ହୋଇ ଉଠିଲେ। ଅହିଂସା ମାଧ୍ୟମରେ 
କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ଦ୍ଵାରା ସେମାନେ ଯେଉଁ ସଫଳତା ପାଇଲେ, ତାହା ସେମାନଙ୍କୁ 
କଂଗ୍ରେସ ଆଡ଼କୁ ଆକୁକ୍ଷ କଲା ଏବଂ ଅସହଯୋଗ ଆନ୍ଦୋଳନ ବେଳେ ସେମାନେ 
ସେଥୁରେ ଯୋଗଦେଲେ ।” 

ଚମ୍ପାରଣଠାରେ ତାଙ୍କର ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସଂଗ୍ରାମର ସଫଳତା, ତାଙ୍କୁ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରିକ୍ଷା ଚମ୍ଚାରଣ ଜଷ ୧୪୧ 


ସେହି ଅସ୍ତ୍ରକୁ ସ୍‌ାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମ ପାଇଁ ପ୍ରୟୋଗ କରିବାର ମାଧ୍ଯମ ହୋଇଥଲା | 
ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ ସେ ସଫଳତା ମଧ୍ଯ ହାସଲ କରିଥଲେ । ଚମ୍ପାରଣର ଚାଷୀମାନଙ୍କର 
ଜମିଦାରମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଅମାନୁଷିକ ଯନ୍ତ୍ରଣାକୁ କେହି ଶୁଣୁନଥ୍‌ଲେ । ସେ ଅଞ୍ଚଳରେ 
ନୀଳଚାଷ କରାଯାଉଥ୍‌ଲା । ଚାଷୀ ନିଜ ଜମିର କୋଡ଼ିଏ ଭାଗରୁ ତିନିଭାଗରେ 
ଜମିଦାରଙ୍କ ନୀଳଚାଷ କରିବାକୁ ଆଇନତଃ ବାଧ୍ୟ ହେଉଥଲା । ଏହାକୁ କୁହାଯାଉଥ୍ଲା 
“ତିନି କାଠିଆ”” । ନୀଳବେପାରୀମାନେ ଅଳ୍ପ ଖର୍ଟରେ ନୀନଚାଷ କରିବା ପାଇଁ 
ଅତ୍ୟନ୍ତ ଅମାନୁଷିକ ଓ ଅନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀ ପ୍ରୟୋଗ କରୁଥ୍‌ଲେ । ସରକାରୀ 
କର୍ମକର୍ରାମାନେ ନୀଳବେପାରୀ ସପକ୍ଷରେ ଥ୍ବା ଫଳରେ ଚାଷୀଙ୍କ ଦୁର୍ଦଶା ଦୂର 
ହେଉନଥ୍ଲା । କାରଣ ଅଧ୍କାଂଶ ନୀଳବେପାରୀ ଥ୍ଲେ ଗୋରାଲୋକ ଏବଂ ଏହି 
ନୀଳବଡ଼ିରୁ ଅପର୍ଯ୍ୟାପ୍ତ ଲାଭ ମିଳୁଥ୍ଲା । ୧୮୪୮ ମସିହାରେ ଫରିଦପୁର ଠାରେ 
ମାଜିଷ୍ଟେଟ ଭାବରେ କାର୍ଯ୍ୟ କରୁଥ୍ବା ମିଷ୍ଟର ଇ.ଡିଲାଟୁର କମିସନ ସମ୍ମୁଖରେ 
ସାକ୍ଷ୍ୟ ଦେଇ ୧୮୬୦ ମସିହାରେ କହିଥୂଲେ, “ମୋ ପାଖକୁ ବହୁତ ରୟତ ଆସିଛନ୍ତି 
ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଦେହରେ କଣ୍ଟା ପିଟା ହୋଇଥ୍‌ଲା। ମୋ ସାମନାରେ ଢଣେ 
ନୀଳବେପାରୀ ମିଷ୍ଟର ଫୋରଡ଼େ ଜଣେ ରୟତକୁ ଗୁଳିକରି ମାରିଦେବାର ଦେଖ୍ଛି । 
ମୁଁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରିଛି କିପରି ରୟତ ମାନଙ୍କ ଦେହରେ କଣ୍ଟା ଫୁଟା ଯାଉଥ୍‌ଲା ଏବଂ 
ପରେ ପୂରାପୂରି ହରଣଚାଳ କରି ମାରି ଦିଆଯାଉଥ୍‌ଲା । ଏହା ରଢ୍ତପାତ ଛଡ଼ା 
ଅନ୍ୟ କିଛି ନଥୁଲା ।” 

ରୟତମାନଙ୍କର ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର କାହାଣୀ “ନୀଳ ଦର୍ପଣ”” ନାମକ ଏକ 
ନାଟକରେ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା ୧୮୬୦ ମସିହାରେ । ଏହାର ଲେଖକ ଥୁଲେ 
ଦୀନ ବନ୍ଧୁ ମିତ୍ର । କିନ୍ଧୁ ସେଥ୍‌ରେ ସେ ନିଜ ନାମକୁ ଦେଇ ନ ଥଲେ । ଏହି ବହିଟିକୁ 
ରେଭେରେଣ୍ଡ ଜେମସ୍‌ ଲଙ୍ଗଙ୍କ ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ ମାଇକେଲ ମଧୁସୂଦନ ଦତ୍ତ 
ଇଂରାଜୀରେ ଅନୁବାଦ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ମିଃ ଲଙ୍ଗ୍‌ ଏହାର ଲେଖ୍‌ଥ୍ଲେ ମୁଖବନ୍ଧ । 
ଏହାକୁ ଇଂରାଜୀ ଅନୁବାଦ କରିବାର ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ନୀଳଚଚାଷ୍ୀମାନଙ୍କର ଦୁଃ 
ଦୃର୍ଦଶା ସଂପର୍କରେ ସରକାର ଓ ବିଲାତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅବଗତ କରାଇବା । 
ଏହି ବହି ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ବଣ୍ଟା ଯିବା ଫଳରେ ନୀଳ ବେପାରୀ ଗୋରାମାନେ 
ଉତ୍‌ କ୍ଷିପ୍ର ହୋଇ କେଶ୍‌ କଲେ । ଫଳରେ ବଂଗ ସରକାରଙ୍କ ସେକ୍ରେଟାରୀ ମିଃ 
ସେଟନ-କାର୍‌, ପ୍ରକାଶକ ମିଃ ମାନୁଏଲ ଓ ରେଭେରେଣ୍ଡ ଜଢେମସ୍‌ଲଙ୍ଗଙ୍କୁ ଦଣ୍ଡ 
ଭୋଗ କରିବାକୁ ପଡଢ଼ିଥ୍ଲା । ଟମକକାଙ୍କକୁଟୀର ପରି ଏହା ଲୋକମାନଙ୍କର ସଦିଛ୍ଥା 
ପାଇଥ୍ଲା ! ବଂଗ ପ୍ରଦେଶ ଅନ୍ତକୁକ୍ତ ନଦିଆ ଓ ଢେସୋର ଜିଲ୍ଲାର ୧୮୬୦ ମସିହାରେ 
ଏହା ଘଟିଥ୍ବା ବେଳେ ୧୯୧୧ ମସିହାରେ ବିହାରର ଚମ୍ପାରଣ ହୋରଥୁଲା ନୀଳ 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୪୨ ୫ ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଚାଷର କେନ୍ଦ୍ର ୍ଥଳ ଏବଂ ନୀଳଚାଷୀଙ୍କର ଅବର୍ଣ୍ଣତନୀୟ ଦୁଃଖରରା କାହାଣୀ । 

ନୀଳଚାଷୀକଙ୍କୁ ୪୦ ପ୍ରକାର ଆବୱାବ (କର) ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥ୍ଲା । ତା 
ଉପରେ ଫାଇନ୍‌ । ନୀଳ ବେପାରୀ ବା ଜମିଦାର ପାଣି ଯୋଗାଉଥୁଲା । ଚାଷୀକୁ 
ଦେବାକୁ ହେଉଥଲା ପେନ୍‌ ଖର୍ଚ ! ପ୍ରତି ବିଘା ଜମି ପାଇଁ ୩ଟଙ୍କା । ବର୍ଷକୁ କେନାଲ 
ମରାମତି ପାଇଁ ନଅହଜାର ଟଙ୍କା ଦେବାକୁ ପଡୂଥ୍ଲା । ଜମିର ଖଜଣା ଦେବାଛଡ଼ା 
ରୟତକୁ ପେନ୍‌ ଖର୍ଟା, ସଲାମି, ଟିଙ୍କାଥ୍‌ଆ, ଲଗନ, ବନ୍ଧବେରି, ବେଥମାଟି ଦେବାକୁ 
ହେଉଥ୍‌୍ଲା । ଚାଷୀ ମରିଗଲେ, ତା'ର ସଂପର୍କୀୟମାନଙ୍କୁ ମୃତ୍ୟୁ କର 
 ବାପାହିପୁଟାହି”” ମଧ୍ଯ ଦେବାକୁ ପଡୁଥ୍ଲା । 

ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଟା ନାମକ ଏକ ଚାଷୀ ଏହି ନିର୍ଯ୍ୟାତନାର ଶୀକାର ହୋଇ 
ଏହାକୁ ଦୂର କରିବା ପାଇଁ ବବ୍ପରିକର ହୋଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ୧୯୧୬ ମସିହାରେ 
ଇକ୍ଷ୍ମୌୀଠାରେ ଅନୁଷ୍ଠିତ ହୋଇଥ୍‌ବା ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର ଅଧ୍୍‌୍ବେଶନରେ ଯୋଗ 
ଦେଇ ବିହାର ଚାଷୀମାନଙ୍କର ଦୁଃଖଦୈନ୍ୟର କାହାଣୀ ନେତାମାନଙ୍କୁ ଅବଗତ 
କରାଇବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥଲେ । ସେହି କଂଗ୍ରେସରେ ବହୁ ଗଣ୍ୟମାନ୍ୟ ନେତା ଯଥା:- 
ମିସେସ୍‌ ବେସାନ୍ତ, ମାଲବୀୟ, ସୁରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ବାନାର୍ଜୀ, ଜିନା ମଜହରୁଲ ହକ୍ଙ୍କ 
ସହିତ ଗାନ୍ଧି ମଧ୍ଯ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ଲେ କିନ୍ତୁ ସେ ଯାଏ ଗାନ୍ଧି ସର୍ବ ଭାରତୀୟ 
ନେତା ଭାବରେ ପରିଚିତ ନଥ୍‌ଲେ । ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଳା କଂଗ୍ରେସ ନେତା ବାବୁ 
ବ୍ରଜକିଶୋର ପ୍ରସାଦଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ନିକଟକୁ ଆସିଲେ ଓ ତାଙ୍କୁ 
ନୀଳ ଚାଷୀଙ୍କ ସଂପର୍କରେ ଏକ ପ୍ରସ୍ତାବ କଂଗ୍ରେସ ଅଧ୍ବେଶନରେ ଉପସ୍ଥାପିତ କରିବାକୁ 
ଅନୁରୋଧ କଲେ । ଏସମ୍ପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜେ ତାଙ୍କ ଆମ୍ମ ଢୀବନୀରେ ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, 
“ମୁଁ ଲକ୍ଷ୍ନୌ କଂଗ୍ରେସକୁ ଯାଇଥ୍‌ବା ବେଳେ ଏ ଚାଷୀ ମୋ ପିଛା ଧଇଲେ । “ଓକିଲ 
ବାବୁ ଆପଣଙ୍କୁ ସବୁ ହାଲ ହଇକତ କହିବେଂ'- ଏହା କହି ଚମ୍ପାରଣ ଯିବା ପାଇଁ 
ସେ ମୋତେ ନିମନ୍ତ୍ରଣ କରୁଥାନ୍ତି ।”” 

 'ସେ ଓକିଲ ବାବୁ ଆଉ କେହି ନୁହନ୍ତି, ସେ ହେଉଛନ୍ତି ମୋର ଚମ୍ପାରଣର 
ପ୍ରିୟ ସାଥୀ, ବିହାରର ସେବା ଜୀବନର ପ୍ରାଣସ୍ଵରୁପ ବ୍ରଜକିଶୋର ବାବୁ । ରାଜକୁମାର 
ଶୁକ ତାଙ୍କୁ ମୋ ବସାକୁ ଆଣିଲେ । ସେ କଳା ଆଲପକାର ଅଚକନ, ପ୍ୟାଣ୍ଟ 
ଲୁନ୍୍‌ ଆଦି ପିନ୍ଧିଥାନ୍ତି । ମୋ ଉପରେ ତାଙ୍କର କୌଣସି ଭଲ ଛାପ ପଡ଼ିଲା ନାହିଁ । 
ମୁଁ ଭାବିଲି ଏ ସରଳ ଚାଷୀଙ୍କୁ ଠକୁଥ୍ବା ଓକିଲଟିଏ ହୋଇଥ୍‌ବେ ।” 

“ମୁଁ ତାଙ୍କଠାରୁ ଚମ୍ପାରଣର ଇତିବୃରି କିଛି କିଛି ଶୁଣିଲି ଓ ମୋର ବିଧ୍‌ 
ଅନୁସାରେ ଜବାବ ଦେଲି ଯେ- ମୁଁ ନିଜେ ଯାଇ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ ଘଟଣା 
ନ ଦେଖ୍‌ଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ କୌଣସି ମତ ଦେଇ ପାରିବି ନାହିଁ । ଆପଣ କଂଗ୍ରେସରେ 
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ଏ ବିଷୟରେ କୁହନ୍ତୁ ମୋତେ ବର୍ଭମାନ ଅବ୍ୟାହତି ଦିଅନ୍ତ ।”” “ଂଂ ଲଇକ୍ଷ୍ୌରୁ 
ମୁଁ କାନପୁର ଗଲି, ସେଠାରେ ଦେଖ୍ଲି ରାଜକୃମାର ଶୁକ୍ଟା ଆସି ହାଜର । 

“ଏଠାରୁ ଚମ୍ପାରଣ ଭାରି ପାଖ । ଦିନୁଟିଏ ଦିଅନ୍ତୁ ।” 

'ବର୍ରମାନ ମୋତେ କ୍ଷମା କରନ୍ତୁ । ମୁଁ ପ୍ରତିଶ୍ରୃତି ଦେଉଛି ଯେ, ମୁଁ ନିଶ୍ଚୟ 
ଆସିବି ।” ଏହା କହିଦେଇ ମୁଁ ସେଠାକୁ ଯିବାପାଇଁ ବେଶୀବନ୍ଧା ପଡ଼ିଗଲି ।' 

ଆଶ୍ରମରେ ପହଞ୍ଚିଲା ବେଳକୁ ସେଠାରେ ବି ରାଜକୃୂମାର ଶୁକ ମୋ ପଛେ 
ପଛେ ଯାଇ ହାଜର । ‘ଏଥରକ ଦିନ ସ୍ଥିର କରନ୍ତୁ ।” 

ମୁଁ କହିଲି- “ଆଛା, ଅମୁକ ତାରିଖରେ ମୋର କଲିକତା ଯିବାର ଅଛି । 
ସେଠାକୁ ଆସି ମୋତେ ନେରଯିବେ ।” 

କେଉଁଠିକି ଯିବି, କ'ଣ ଦେଖ୍ବି ମୁଁ କିଛି ଜାଣି ନଥ୍‌ଲି । କଲିକତାରେ ମୁଁ 
ଭୁପେନ୍ନବାବୁଙ୍କ ଘରେ ପହଞ୍ଚିବା ପୂର୍ବରୁ ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଲା ସେଠି ଆସ୍ଥାନ ଜମେଇ 
ସାରିଥ୍ଲେ । ଏଥର ଏ ଅପାଠୁଆ ମାତ୍ର ଦୂଢ଼ ପ୍ରତିଜ୍ଞ ଚାଷୀ ମୋତେ ଜିଣିଗଲେ । 

୧୯୧୭ ପ୍ରାରମ୍ଭରେ ଆମେ ଦୁହେଁ କଲିକତାରୁ ବାହାରିଲୁ । ଆମେ ହଳକ 
ଯାକ ଏକା ପରି ଚାଷୀ ପରି ଦିଶୁଥାଉ । ରାଜକୁମାର ଶୁକ ଓ ମୁଁ ଏକା ଗାଡ଼ିରେ 
ବସିଲୁ । ସକାଳେ ପାଟନାରେ ଓହ୍ଲାଇଲୁ । ପାଟନାକୁ ଏଇଟା ମୋର ପ୍ରଥମ ଗସ୍ତ । 
ସେଠାରେ କାହାରି ଘରେ ଯାଇ ରହିବା ଭଳି ପରିଚୟ ମୋର କାହାରି ସଙ୍ଗରେ 
ନଥ୍ଲା ।' 

‘ମୁଁ ମନେ ମନେ ଭାବିଲି ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଲ ତ ଅପାଠୁଆ ଚାଷୀ, ମାତ୍ର 
ଏଠାରେ ନିଶ୍ଚୟ କେହି ତାଙ୍କର ପରିଚିତ ଥ୍‌ବେ । ରେଳରେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ ମୁଁ 
ଅଧୁକ ଢ଼ାଣିବାକୁ ସୁଯୋଗ ପାଇଲି ।  'ପାଟନାରେ ପହଞ୍ଚିବା ପରେ ତାଙ୍କର ସବୁକଥା 
ପଦାରେ ପଡ଼ିଗଲା ! ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଲାଙ୍କ ବିଚାରତ ନିର୍ଦ୍ଦୋଷ ଥୁଲା; ମାତ୍ର ଯେଉଁ 
ଓକିଲମାନଙ୍କୁ ସେ ନିଜର ବନ୍ଧୁ ବିଚାରୁ ଥୁଲେ, ସେମାନେ ପ୍ରକୃତରେ ବନ୍ଧୁ ନ 
ଥୁଲେ, ଉପରକୁ ରାଜକୁମାର 'ଶୁକ୍ଲା ସେମାନଙ୍କର ଆଶ୍ରିତ ଭଳି ଥୁଲେ । ଏ ଚାଷୀ 
ମହକିଲ ଓ ସେ ଓକିଲଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପ୍ରଭେଦ ଚତୁର୍ମାସ୍ୟାରେ ଗଙ୍ଗାର ଓସାର ଭଳି 
ଥଲା ।” 

“ସେ ମୋତେ ରାଚ୍େନ୍ଦ୍ରବାବୁଙ୍କ ଘରକୁ ନେଇଗଲେ । ରାଜେନ୍ଦ୍ର ବାବୁ ପୁରୀ 
କିମ୍ବା ଅନ୍ୟତ୍ର ଯାଇଥ୍‌ଲେ । କୋଠିରେ ଢଣେ ଦୁଇଜଣ ଚାକର ଥୁଲେ ¦! ଖାଇବା 
ପାଇଁ ମୋ ସଙ୍ଗରେ କିଛି ଖାଦ୍ୟ ପଦାର୍ଥ ଥୁଲା । ମୋର କିଛି ଖଜୁରି ଆବଶ୍ୟକ 
ହେବାରୁ ବିଚରା ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଟା ତାହା ବଢାରୁ ଆଣିଦେଲେ ।” 

“ବିହାରରେ ଛୁଆଁ ଛୁଇଁ ବାରଣ ବହୁତ ବେଶୀ । ମୋ ବାଲୁଟିର ପାଣି 
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ଚାକରଙ୍କ ଦେହକୁ ଛିଟିକି ଗଲେ ସେମାନେ ଛୁଆଁ ହୋଇ ଯାଉଥାନ୍ତି । ମୁଁ କେଉଁ 
ଜାତିର ଲୋକ ତାହା ସେ ଚାକର ବିଚରା କ”ଣ ଜାଣେ ? ଭିତର ପଟର ପାଇଖାନାକୁ 
ଯିବାକୁ ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଳ କହିବାରୁ ଚାକର ବାହାର ପଟ ପାଇଖାନା ଆଡ଼କୁ ଅଙ୍ଗୁଳି 
ଦେଖାଇ ଦେଲେ । ମୋ ପକ୍ଷରେ ଏହା କିଛି ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ ବା କ୍ରୋଧର କଥା ହୋଇନଥୁଲା । 
କାରଣ ଏ ପ୍ରକାର ଅଭିଜ୍ଞତାରେ ମୁଁ ପ୍ରବୀଣ ହୋଇ ସାରିଥ୍‌ଲି । ଚାକର ବିଚରାଟି 
ତା'ର ଧର୍ମ ରକ୍ଷା କରୁଥଲା ଓ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ବାବୁଙ୍କ ପ୍ରତି ତା'ର କରଁବ୍ୟ ପାଳନ 
କରୁଥଲା । ଏହିସବୁ ଚିତ୍ତାକର୍ଷକ ଅଭିଜ୍ଞତା ଫଳରେ ଏକ ଦିଗରେ ରାଜକୁମାର 
ଶୁକାଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ସମ୍ମାନ ଯେତିକି ବଢ଼ିଲା, ଅନ୍ଯ ଦିଗରେ ତାଙ୍କ ବିଷୟରେ 
ମୋର ଜ୍ଞାନ ମଧ୍ଯ ବଢ଼ିଲା । ପାଟନାରୁ ଏଣିକି ବାଗ୍‌ତୋର ମୁଁ ମୋର ହାତକୁ 
ନେଲି ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ମଜହରୁଲ୍‌ ହକ୍ରଙ୍କ ସହିତ ଲଣ୍ଡନରେ ଜଣାଶୁଣା ଥୂଲା। ସେ 
ତାଙ୍କୁ ଖବର ପଠାଇଲେ । ଶ୍ରୀ ହକ୍‌ ନିଜେ କାରରେ ଆସି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ତାଙ୍କର 
ଅତିଥ୍‌ କରିନେଲେ ଏବଂ ମୁଢ଼ାଫରପୁର ବାଟ ଦେଇ ଯିବାକୁ କହିଲେ । ସେ ମଧ୍ଯ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ସେଠାକୁ ଯିବାର ଖବର ଟେଲିଗ୍ରାମ ଜରିଆରେ ପ୍ରଫେସର 
ଜେ.ବି.କୃପାଳିନୀଙୁ ଜଣାଇ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 

କୃପାଳିନୀ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଚିହ୍ନି ନ ଥୁଲେ । କିନ୍ତୁ ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ପତ୍ର 
ବିନିମୟ ହୋଇଥଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଷ୍ଟେସନରୁ ପାଛୋଟି ନେବା ପାଇଁ କୃପାଳିନୀଙ୍କ 
ସହିତ ଅନେକ ଛାତ୍ର ଥୁଲେ । ରାତି ଅଧରେ ଟ୍ରେନ୍‌ ପହଞ୍ଚିଲା । ଗାନ୍ଧି ଖାଲି ପାଦ, 
ମୋଟା ଧୋତି, ଜାମା ଓ ଟୋପି ପିନ୍ଧିଥିଲେ । କାଖରେ ପୁଡ଼ିଆଟିଏ ଜାକିଥ୍‌ଲେ 
ଏବଂ ଗୋଟିଏ ହାତରେ ନିଜର ଟିଫିନ୍‌ ବାକ୍ସ । ରାଜକୁମାର ଶୁକ୍ଳା ଉପସ୍ଥିତ ଜନତାଙ୍କୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଚିହ୍ନାଇ ଦେଲେ | ଦୀପ ଜଳାଇ ଅଭ୍ୟର୍ଥନା କଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଗାଡ଼ିଟାଣି 
ଟାଣି ନେଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ କୃପାଳିନୀଙ୍କ ସହିତ ଯାଇ ପ୍ରଫେସର ମାଲକାନିଙ୍କ ଘରେ 
ରହିଲେ । 

ତା'ପର ଦିନ କିଛି ଓକିଲ ତାଙ୍କୁ ସାକ୍ଷାତ୍ଵ କଲେ । ରାମନବମ୍ ପ୍ରସାଦଙ୍କ 
ଅନୁରୋଧ କ୍ରମେ, ଗାନ୍ଧି ଗୟାବାବୁଙ୍କ ଘରକୁ ଯାଇ ନିଜର ଡେରା ପକାଇଲେ । 
ସେଠାରେ ଆସି ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗଦେଲେ ବ୍ରଜକିଶୋରବାବୁ ଓ 
ରାଜେନ୍ଦ୍ରପ୍ରସାଦ ବାବୁ । ବ୍ରଜକକିଶୋରବାବୁ ସେଠାକାର ନୀଳଚାଷୀମାନଙ୍କର ଘଟଣା 
ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଅବଗତ କରାଇଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସେ ସଂପର୍କରେ କହିଲେ, 
“ଏ ମୋକଦଦମା କଥା ଶୁଣିବା ପରେ ମୋର ମତ ହେଉଛି ଆମେ ମୋକଦମା 
ଲଢ଼ିବା କାମ ଏଣିକି ଛାଡ଼ିଦେବା । ଏ ପ୍ରକାର ମୋକଦହମାରୁ ବହୁତ କମ୍‌ ଲାଭ 
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ହୁଏ । ଯେଉଁଠି ପ୍ରଜା ଏପରି ମାଡ଼ିମକଚି ହୋଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ସମସ୍ତେ ଭୀତତ୍ରସ୍ତ 
ହୋଇ ରହିଛନ୍ତି, ସେଠାରେ ଅଦାଲତ ବଳରେ ବହୁତ କମ୍‌ ସାହାଯ୍ୟ ମିଳିପାରିବ । 
ଲୋକଙ୍କ ମନରୁ ଭୟ ଦୂର କରିବା ହିଁ ଏହାର ପ୍ରକୃତ ଚିକିତ୍ସା । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଏ 
ତିନିକାଠିଆ ପ୍ରଥା ଲୋପ ନ ହେବାଯାଏ ଆମେ ନିଶ୍ଚିତ ହୋଇ ବସି ନପାରୁ । 
ମୁଁ ତ ବର୍ଭମାନ ଦୁଇ ଦିନ ମଧ୍ଯରେ ଯେତିକି ଦେଖ୍ପାରିବି ସେତିକି ଦେଖ୍ବା ପାଇଁ 
ଆସିଛି । ମାତ୍ର ମୁଁ ଦେଖୁଛି ଏକାମରେ ଦୃଇବର୍ଷ ମଧ୍ଯ ଲାଗି ଯାଇପାରେ । ଯଦି 
ଏତେ ସମୟ ଦେବା ଦରକାର ହେବ, ତେବେ ମୁଁ ତାହା ଦେବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ଅଛି । 
ମୋର କଂଣ କରଁବ୍ୟ ତାହା ମୋତେ ଦେଖା ଗଲାଣି; କିନ୍ତୁ ଆପଣଙ୍କର ସାହାଯ୍ୟ 
ଦରକାର |” 

ବାବୁ ବ୍ରଜକିଶୋରପ୍ରସାଦ ସବୁ ମନ୍ତେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବାର ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ଦେଲେ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚାହୁଁଥିଲେ କିଛି ଆଇନ୍‌ଗତ ପରାମର୍ଶ ଓ ଲେଖାଲେଖ୍‌ କରିବାର ସହାୟତା ! 
କାରଣ ଭୋଜପୁରୀ ଭାଷା ବୁଝିବା ତାଙ୍କ ପକ୍ଷରେ କଷ୍ଟକର ଥଲା ଏବଂ ସେ କଇଥ୍‌ 
କିମ୍ବା ଉର୍ଦ୍ଧ ଭାଷା ଲେଖ୍‌ ବା ପଢ଼ି ପାରିବେ ନାହିଁ। ଏହି କାମ ପାଇଁ କୌଣସି 
ପାରିଶ୍ରମିକ ମିଳିବ ନାହିଁ ଏବଂ ସେବା ଓ ପ୍ରେମଭାବ ନେଇ ଏ କାମ କରିବାକୁ 
ହେବ ବୋଲି ଗାନ୍ଧିଜୀ ବୁଝାଇ ଦେଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥଲା ସେ ପ୍ରଥମେ ଚମ୍ପାରଣ ଚାଷୀମାନଙ୍କର ଅବସ୍ଥା 
ସଂପର୍କରେ ଅନୁଧ୍ୟାନ କରିବେ ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ନୀଳ ବ୍ଯବସାୟୀ ମାନଙ୍କ 
ବିରୋଧରେ ଥ୍୍‌ବା ଅଭିଯୋଗକୁ ଜାଣିବେ । ମାତ୍ର ସେମାନଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଜାଣିବା 
ପୂର୍ବରୁ ସେ ନୀଳକୋଠୀ ମାଲିକଙ୍କୁ ଶୁଣିବାକୁ ଚାହିଁଲେ ଏବଂ ତିରହୁତି ଡିଭିଜନର 
କମିଶନରଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ ଆଗ୍ରହ ପ୍ରକାଶ କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଚିଠି ଲେଖ୍‌ଲେ । ସେମାନଙ୍କୁ 
ସାକ୍ଷାତ କରିବାର ଅନୁମତି ମିଳିଲା । 

ମାଲିକମାନଙ୍କର ସମିତି ସଂପାଦକ ଓ କମିଶନର ଗାନ୍ଧି ଏକାଯ୍ୟରେ ମୁଣ୍ଡ 
ଉର୍ଭି ନ କରି ସେଠାରୁ ଚାଲି ଯିବାକୁ ଧମକପୂର୍ଣ୍ତ ପରାମର୍ଶ ଦେଲେ । ତାଙ୍କର 
ସାକ୍ଷାତ ଓ ପରବର୍୍ରୀ ପଦକ୍ଷେପ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କର ସାଥୀମାନଙ୍କୁ କହିଲେ, 
ସରକାର ସମ୍ଭବତଃ ମୋର ଅନୁସନ୍ଧାନ କାର୍ଯ୍ୟରେ ବାଧା ଦେବେ ଓ ମୋର ଜେଲ୍ଯିବା 
ସମୟଟା ମୋ ଅନୁମତି ସମୟ ପୂର୍ବରୁ ଆସିଯିବ । ଯଦି ଗିରଫ ହେବାର ସୁଯୋଗ 
ଆସିବ ତେବେ ମୋତିହାରୀ ଏବଂ ସମ୍ଭବ ହେଲେ ବେତିଆରେ ମୁଁ ଧରା ହେବା 
ଉଚିତ୍ବ । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଯେତେ ଶୀଘ୍ର ସମ୍ଭବ ମୁଁ ସେଠାରେ ପହଞ୍ଚିବା ଦରକାର ।'ଗାଛି 
କାଳ ବିଳମ୍ବ ନ କରି ମୋତିହାରି ଯିବାକୁ ବାହାରିଲେ । ସାଙ୍ଗରେ ଦୁଇଜଣ ଓକିଲ 
ବାବୁ ଧରଣୀଧର ଓ ବାବୁ ରାମନବମୀ ପ୍ରସାଦ | ଏପ୍ରିଲ ୧୫ ତାରିଖ ଦିନ ତିନିଟା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୪୬ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ବେଳେ ମୋତିହାରି ଷ୍ଟେସନରେ ପହଞ୍ଷିଲେ ଏବଂ ସିଧାଯାଇ ଗୋରଖ ପ୍ରସାଦ ଓକିଲଙ୍କ 
ଘରେ ରହିଲେ । ସେ ସେଠାରେ ନିକଟବର୍ରୀ ଗ୍ରାମ ଜସଉଲପଙଟିରେ ଜଣେ ଚାଷୀଙ୍କୁ 
ମାଡ଼ ମରାହୋଇ ତାହାର ସଂପରି ନଷ୍ଟ ହୋଇଥ୍‌ବାର ଖବର ପାଇ ସେଠାକୁ ଯିବାକୁ 
ମନସ୍ଥ କଲେ । ତା ପରଦିନ ହାତୀ ପିଠିରେ ବସି ସେଠାକୁ ଯିବାବେଳେ ମୋତିହାରି 
ଠାରୁ ୯ମାଇଲ ଦୃର ଚନ୍ଦ୍ରାହିଆଠାରେ କିଛି ସମୟ କଟାଇବାକୁ ମନସ୍ଥ କଲେ । 
ସେଠାକାର ଅଧ୍କାଂଶ ଲୋକ ମୋତିହାରି ଫ୍ୟାକୂରୀର ଶ୍ରମିକ ଥ୍ବାରୁ ଓ କାମକୁ 
ଯାଇଥ୍୍‌ବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ କାହା ସହିତ ଦେଖା କରି ପାରିଲେ ନାହିଁ। କେବଳ ଜଣେ 
ଶ୍ରମିକ ଦେଖାହେଲା । ସେ କହିଲା ଯେ ଫ୍ୟାକ୍ଵେରୀର ମାଲିକ ବିରୁଦ୍ଧରେ କେହି 
କିଛି କରି ପାରୁନାହାନ୍ତି ଏପରିକି ଜିଲ୍ଲା ମାଜିଷ୍ଟେଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ । ଏହି ଆଲୋଚନା 
ଚାଲିଥ୍ବା ସମୟରେ, ସାଧାପୋଷାକରେ ଜଣେ ସବୃଇନସ୍‌ପେକୁର ଆସି ପହଞ୍ଚି 
କହିଲେ, 'ସୂପରିଣ୍ଢେଶ୍ଡେଟ୍‌ ସାହେବ ଆପଣଙ୍କୁ ସଲାମ ଜଣାଇଛନ୍ତି ।” 

ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଭାଷାରେ, ‘ମୁଁ ଏହାର ଅର୍ଥ ବୁଝିଗଲି । ମୁଁ ଧରଣୀଧର ବାବୁଙ୍କୁ 
ଗନ୍ତବ୍ୟ ସ୍ଥାନକୁ ଯିବାକୁ କହି ସିପେଇଙ୍କ ସହିତ ସେ ଆଣିଥ୍‌ବା ଭଡ଼ାଗାଡ଼ିରେ 
ବସିଲି । ସେ ମୋତେ ଚମ୍ପାରଣରୁ ବାହାରି ଯିବାପାଇଁ ନୋଟିସ ଦେଲେ । ଘରକୁ 
ନେଇଯାଇ ସେ ନୋଟିସରେ ସ୍ଵାକ୍ଷର କରିବା ପାଇଁ କହିଲେ । ମୁଁ ଜବାବରେ 
ଲେଖ୍ଦେଲି ଯେ ମୁଁ ଚମ୍ପାରଣରୁ ବାହାରି ଯିବାକୁ ଚାହେଁ ନାହିଁ । ମଫସଲକୁ ଯାଇ 
ମୋତେ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ହେବ ।” ଗାନିଙ୍କର ଏହି ଚିଠିପାଇଁ ଜିଲ୍ଲା ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ 
ଭାରତୀୟ ଅପରାଧ ଆଇନ୍ନର ୧୮୮ ଧାରା ଅନୁସାରେ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସମନ 
ଜାରୀ ହେବ ଏବଂ ସେ ମୋତିହାରି ଛାଡ଼ି ଯାଇ ପାରିବେ ନାହିଁ ବୋଲି ଲେଖ୍‌ 
ଜଣାଇଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ନିଜର ସମ୍ଭାବିତ ଆରେଷ୍ଟକୁ ଅପେକ୍ଷା କରି ରହିଲେ । ରାତି ସାରା 
ଅନିଦ୍ରା ହୋର ମଜ୍ଚହରୁଲ୍‌ ହକ୍‌, ପଣ୍ତିତ ମାଲବୀୟ, ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ, ପୋଲାକ 
ଇତ୍ୟାଦିଙ୍କୁ ଚିଠି ଓ ଟେଲିଗ୍ରାମ ଦେବା ସହିତ ବ୍ରଜକିଶୋର ବାବୁଙ୍କୁ ସବୁ ବୁଝାଇ 
ଦେଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଙ୍କୁ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧୮ ତାରିଖ ଦିନ ୧୨,୩୦ ମିନିଟ୍‌ରେ ସବୃଡ଼ିଭିଜନାଲ୍‌ 
ଅଫିସରଙ୍କ ନିକଟରେ ହାଜର ହେବାକୁ ସମନ ମିଳିଲା । କୋର୍ଟ ସମ୍ମୁଖରେ କ'ଣ 
ବକ୍ତବ୍ୟ ରଖ୍ବେ, ଗାନ୍ଧି ତାହା ଲେଖ୍ଲେ ଏବଂ ସେ ନୀଳବେପାରୀ ସମିତିର ସଂପାଦକ, 
ତିରୁହୁତର କମିସନରଙ୍କୁ ଚିଠିଲେଖ୍‌ ନୀଳଚାଷୀ ମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା 
କରି ପତ୍ର ମଧ୍ୟ ଲେଖ୍‌ଲେ । ସେ ବଡ଼ଲାଟ ଲର୍ତ ଚେମସ୍‌ଫୋଡର୍ଡ଼ଙ୍କୁ ଚିଠି ଲେଖ୍‌ 
ସରକାରଙ୍କ ପ୍ରତି ତାଙ୍କର ସେବାସଂପର୍କରେ ସୂଚନା ଦେଲେ ଏବଂ ସେଥ୍ପାଇଁ ତାଙ୍କୁ 
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ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରିକ୍ଷା ଚାରଣ ଞ ୧୪୭ 


କାଇଜ୍ଚର.ଏ.ହିନ୍ଦ ଉପାଧ୍‌ ମିଳିଥ୍‌ଲା । ବର୍ରମାନ ଯେହେତୁ ଚମ୍ପାରଣରେ ତାଙ୍କୁ ସ୍ଵାଧୀନ 
ଭାବରେ ସାର୍ବଜନୀନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ସୁଯୋଗ ମିଳୁନାହିଁ, ସେ ସେହି ମେଡ଼ାଲ୍‌କୁ 
ଫେରାଇ ଦେବେ ଏବଂ କାହାକୁ ଦେବେ ଢ଼ଣାଇବାକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ । 

୧୯୧୭ ମସିହା ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧୮ ତାରିଖ ଚମ୍ପାରଣ ଚାଷୀମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ 
ଏତିହାସିକ ଦିନ । ହଜାର ହଜାର ସଂଖ୍ୟାରେ ଚାଷୀ ଗୋରଖବାବୃଙ୍କ ଘର ନିକଟରେ 
ବଢ଼ି ସକାଳୁ ଜମା ହେବାକୁ ଲାଗିଥ୍‌ଲେ । ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଲେଖ୍‌ଥୁଲେ, 
‘ଚମ୍ପାରଣରେ ସେଦିନ ମୋ ଜୀବନରେ ଏପରି ଘଟଣା ଘଟିଲା ଯେ ତାକୁ ମୁଁ 
କେବେହେଁ ପାଶୋରି ପାରିବି ନାହିଁ । ସେଇଟି ମୋ ପାଇଁ ଓ ଚାଷୀଙ୍କ ପାଇଁ ଗୋଟିଏ 
ମହୋତ୍ସବର ଦିନ । ସରକାରୀ ଆଇନ ଅନୁସାରେ ମୋ ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୋକଦମା 
ହେବା କଥା; ମାତ୍ର ପ୍ରକୃତରେ ଦେଖ୍ବାକୁ ଗଲେ ସରକାରଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ମୋକଦ୍ଦମା 
ଚାଲୁଥ୍ଲା । କମିଶନର ମୋ ପାଇଁ ଯେଉଁ ଢାଲ ବିଛେଇ ଥୁଲେ, ସେଥ୍୍‌ରେ ସେ 
ସରକାରଙ୍କୁ ହିଁ ଛନ୍ଦି ପକେଇଥ୍‌ଲେ ।' 

‘ମୋକଦ୍ଦମା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ସରକାରୀ ଓକିଲ, ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ ପ୍ରଭୃତି ବଣା 
ହୋଇ ଯାଉଛନ୍ତି । ସେମାନେ କ”ଣ କରିବେ ବୃଝିପାରୁ ନଥାନ୍ତି । ସରକାରୀ ଓକିଲ 
ତାରିଖ ପକେଇ ଦେବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରୁଥାନ୍ତି । ମୁଁ ମଝିରେ ପଶି ତାରିଖ ନ ଗଢ଼େଇବା 
ପାଇଁ ଅନୁରୋଧ କରି କହିଲି,- ‘ମୁଁ ଯେ ଚ୍ପାରଣ ଛାଡ଼ିଯିବା ନୋଟିସକୁ ଅମାନ୍ୟ 
କରିଛି, ସେ ଅପରାଧ ମୁଁ ସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଚାହେଁ, ଏହା କହି ମୁଁ ଯେଉଁ 
ଛୋଟିଆ ବିବୃରଭିଟିଏ ଲେଖ୍ଥ୍ଲି ତାକୁ ପଢ଼ି ଶୁଣାଇ ଦେଲି । ତାହା ନିମ୍ବ ଲିଖ୍ତ 
ମର୍ମରେ ଲେଖା ହୋଇଥଲା ।” 

‘ନୋଟିସ ଦ୍ଵାରା ମୋତେ ଯେଉଁ ଆଜ୍ଞା ଦିଆଯାଇଛି, ତାହାକୁ ମୁଁ କାହିଁକି 
ଅବଜ୍ଞା କଲି ଅଦାଲତରେ ଅନୁମତି ନେଇ ମୁଁ ତାହା ସଂକ୍ଷେପରେ ଜଣାଇ ଦେବାକୁ 
ଚାହେଁ । ମୋ ବୁଝିବାରେ ଏଇଟା ସ୍ଥାନୀୟ କର୍ୃପକ୍ଷ ଓ ମୋ ମଧ୍ୟରେ ମତଭେଦର 
ପ୍ରଶ୍ନ । ମାନବ-ସେବା ଓ ଦେଶ-ସେବା କରିବା ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ମୁଁ ଏ ପ୍ରଦେଶକୁ 
ଆସିଛି । ଯେଉଁ ରଇତମାନଙ୍କ ସହିତ ନୀଳବେପାରୀ ମାନେ ଭଲ ଆଚରଣ 
କରୁନାହାନ୍ତି ବୋଲି ଶୁଣାଯାଉଛି ସେମାନଙ୍କୁ ସାହାଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ମୋତେ ବହୁତ 
ଅନୁରୋଧ କରାଗଲା ¦! ମୁଁ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସବୁ କଥା ଭଲଭାବରେ ନ ଜାଣିଛି 
ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସେମାନଙ୍କୁ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିପାରିବି ନାହିଁ । ସେଥ୍ପାଇଁ 
ସମ୍ଭବ ହେଲେ ସରକାରୀ କର୍ର୍ୃପକ୍ଷ ଓ ନୀଳକୋଠିର ସାହେବଙ୍କ ସାହାଯ୍ୟରେ ମୁଁ 
ସବୁକଥା ଜାଣିବାକୁ ଆସିଛି । ମୁଁ ଅନ୍ୟ କୌଣସି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଏଠାକୁ ଆସି ନାହିଁ 
ମୁଁ ଏଠାକୁ ଆସିବା ଫଳରେ କୌଣସି ପ୍ରକାରେ ଶାନ୍ତିଭଙ୍ଗ ଓ ପ୍ରାଣହାନି ହେବାର 
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୧୪୮ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସମ୍ଭାବନା ଅଛି ବୋଲି ମୋର ମନେ ହେଉନାହିଁ । ମୋର ଏଧରଣର ଅଭିଜ୍ଞତା 
ଅଛି ବୋଲି ମୁଁ କହିପାରେ । ସରକାରୀ କର୍ରୃପକ୍ଷଙ୍କର ଅସୁବିଧା ମୁଁ ବୁଝି ପାରୁଛି 
ଏବଂ ମୁଁ ମଧ୍ଯ ମାନୁଛି ଯେ ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ସୂଚନା ମିଳେ ସେମାନେ ସେହି 
ସୂଚନା ଅନୁସାରେ କାମ କରିବାକୁ ବାଧ୍ଯ । ଆଇନ୍‌ ମାନିବା ଲୋକ ଭଳି ମୋର 
ମନୋଭାବ ମଧ୍ଯ ସେହି ପ୍ରକାର ହେବା ଉଚିତ୍ଵ ଥଲା ଏବଂ ଏ ଆଦେଶଟି ମାନିଯିବା 
ପାଇଁ ମୋର ଇଛ୍ଛଥା ମଧ୍ଯ ହୋଇଥଲା ! ମାତ୍ର ଯେଉଁମାନଙ୍କ ଯୋଗୁଁ ମୁଁ ଏଠାକୁ 
ଆସିଛି ସେମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ମୁଁ ମୋର କର୍ରବ୍ୟରେ ତୁଟି କରି ନ ପାରେ । ସେମାନଙ୍କ 
ମେଳରେ ରହି ମୁଁ ସେମାନଙ୍କର କଲ୍ୟାଣ ସାଧ୍‌ ପାରିବି । ଏହି କାରଣରୁ ମୁଁ ସ୍ବେଚଛଥାରେ 
ଏ ସ୍ଥାନରୁ ଯାଇ ପାରି ନଥାନ୍ତି । ଦୁଇଟି କର୍ରବ୍ୟର ପରସ୍ପର ବିରୋଧୀ ଅବସ୍ଥାରେ 
ନିଜକୁ ଏଠାରୁ ଅପସାରିତ କରିବାର ସମସ୍ତ ଦାୟିତ୍ଵ ସରକାରଙ୍କ ଉପରେ ପକାଇବା 
ବାଟଟିହିଁ ମୋ ପାଇଁ ଖୋଲାଥ୍‌ଲା । ମୁଁ ଭଲ ଭାବରେ ଜାଣେ ଯେ ଭାରତର 
ସର୍ବସାଧାରଣ କ୍ଷେତ୍ରରେ ମୋ ପରି ଅବସ୍ଥାର ଲୋକକୁ କୌଣସି ଆଦର୍ଶ ଉପସ୍ଥାପିତ 
କରିବାକୁ ଯଥେଷ୍ଠ ସଚେତନ ରହିବାକୁ ପଡ଼େ । ମୋର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ନାସ ଯେ ମୁଁ 
ଯେଉଁ ଅବସ୍ଥାରେ ପଡ଼ିଛି ସେପରି ଅବସ୍ଥାରେ ମୁଁ ଯାହା କରିବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର କରିଛି 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ପ୍ରତିଷ୍ଠିତ ବ୍ୟକ୍ତି ପକ୍ଷରେ ତାହାହିଁ ସବୌୋତ୍ତମ ପନ୍ଥା ଏବଂ ସେ ପନ୍ଛା 
ହେଉଛି କୌଣସି ପ୍ରକାର ବିରୋଧ ନ କରି ଆଦେଶ ଅମାନ୍ୟ କରିବାର ଦଣ୍ଡ 
ସହିବା ପାଇଁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେବା । ମୁଁ ଯେଉଁ ବିବୃତି ଦେଇଛି ତାହା ମୋର ଦଣ୍ଡ କମେଇବା 
ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟରେ ଦେଇନାହିଁ । ମୋର ସରକାରଙ୍କ ପ୍ରତି ବିଶ୍ଵାସ ନାହିଁ ବୋଲି ମୁଁ ସରକାରୀ 
ଆଦେଶ ଅମାନ୍ୟ କରିନାହିଁ, ଓଲଟା ଆହୁରି ବଡ଼ ଆଦେଶ- ନିଜର ବିବେକ ବୁବିରେ 
ଆଦେଶକୁ ପାଳିବା ଉଚିତ୍ଵ ମନେ କରି ଏ ବିବୂୃତ୍ତି ଦେଇଛି ।” 

ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ ବାରମ୍ବାର ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ସେ ଦୋଷୀବୋଲି କହିବାକୁ ପଚାରିଲେ । 
ଗାନ୍ଧି ଯାହା ନିତ ବଢ୍ତବ୍ୟରେ କହିଛନ୍ତି, ତାହାଠାରୁ ଅଧୁକ କିଛି କହିବାକୁ ମନା 
କରିଦେଲେ | ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ ପୁନରାୟ କହିଲେ ଯେ ସେ ନିଜ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ଦୋଷୀବୋଲି 
ନିଚକୁ ଉଲ୍ଲେଖ କରି ନାହାନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜକୁ ତତ୍ଵ କ୍ଷଣାତ୍ବ ଦୋଷୀ ବୋଲି କହିଲେ । 

ମାଜିଷ୍ଟେଟ୍‌ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଚମ୍ଚାରଣ ଛାଡ଼ି ଯିବାକୁ କହିଲେ ଏବଂ ସେ ଯଦି 
ଛାଡ଼ି ଯାଆନ୍ତି ତେବେ ତାଙ୍କ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଥବା କେଶ୍‌ ଉଠାଇ ଦିଆଯିବ ବୋଲି 
ମଧ୍ଯ ଉଲ୍ଲେଖ କଲେ ! ଗାନ୍ଧି ଏହାକୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଦୃଢତାର ସହିତ ମନା କରିବା ସହିତ 
କହିଲେ ଯେ କେବଳ ବର୍ମାନ ନୁହେଁ, ସେ ଢେଲ୍‌ରୁ ଫେରିବା ପରେ ମଧ୍ଯ ଚମ୍ପାରଣକୁ 
ନିଜର ଘର କରିବେ । 

ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟ୍‌ ବିଚାରର ଫଳାଫଳକୁ ଚିନି ଟା ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସପଗିତ ରଖ୍ଲେ । ଏହି 
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ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରିକ୍ଷା ଚମ୍ପାରଣ ଞ ୧୪୯ 


ସମୟରେ ଗାନ୍ଧି ପୋଲିସ ସୁପରିଣ୍ଡେଣ୍ଡେଣ୍ଟ ଓ ଜିଲ୍ଲା ମାଜିଷ୍ଟେଟଙ୍କୁ ମଧ୍ଯ ସାକ୍ଷାତ୍ଵ 
କଲେ । ପୁଣି କୋର୍ଟରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଶହେ ଟଙ୍କାରେ ଜାମିନ 
ନେବାକୁ କୁହାଗଲା । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାହା ଦେବାକୁ ମଧ୍ୟ ମନା କରିଦେଲେ । ଏପ୍ରିଲ୍‌ 
୨୫ ତାରିଖକୁ ବିଚାର ଘୋଷଣା ହେବାକୁ ରଖାଗଲା । ଗାନ୍ଧି ନିଢ଼୍ ରହୁଥ୍‌ବା ସ୍ଥାନକୁ 
ଫେରିଆସି ସେଦିନର ଘଟଣା ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କୁ ଓ ଖବର କାଗଜକୁ ଚିଠି 
ଲେଖ୍ଲେ ଏବଂ ଏ ସଂପର୍କରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଆନ୍ଦୋଳନ ନ କରିବାକୁ ମଧ୍ଯ 
କହିଲେ । 

ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧୮ ତାରିଖ ଦିନ ମଜରୁଲ୍‌ ହକ୍ଵ, ବ୍ରଜକିଶୋର ବାବୁ, ରାଜେନ୍ଦ୍ର 
ବାବୁ, ବାବୁ ଅନୁଗ୍ରହ ନାରାୟଣ, ସମ୍ଭୁଶରଣ ଏବଂ ପୋଲାକ୍୍‌ ମୋତିହାରୀ ଠାରେ 
ପହଞ୍ଚି ଏ ସଂପର୍କରେ ବିଚାର ବିମର୍ଷ କଲେ ଏବଂ ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ସହିତ ଜେଲ୍‌ ଯିବାକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ ହେଲେ । ବିଭିନ୍ନ ଦଳରେ ବିଭକ୍ତ ହୋଇ ଜେଲ୍‌ 
ଯିବାର ସ୍ଥିର ହେଲା । ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୧୯ ତାରିଖ ଠାରୁ ନୀଳଚାଷୀମାନଙ୍କର ଭିଡ଼ ମଧ୍ଯ 
ଲାଗିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କଲା ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ବଢ୍ତବ୍ୟକୁ ଲିପିବଦ୍ଧ କରାଗଲା । ୨୦ 
ତାରିଖ ଦିନ ସକାଳ ୬.୩୦ ମିନିଟ୍ରୁ ସଂଧ୍ୟା ୬.୩୦ ମିନିଟ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଷୀମାନେ 
ନିଜର ନିଜ୍ଚର କାହାଣୀ ଲିପିବଦ୍ଧ କରି ଚାଲିଲେ ! ସଂଧ୍ୟା ୭ଟା ବେଳେ ମାଜିଷ୍ଟ୍ରେଟଙ୍କ 
ନିକଟରୁ ଖବର ପହଞ୍ଚିଲା ଯେ ଲେଫ୍ଟନାଣ୍ଡ ଗଭର୍ଣ୍ଣର ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଉପରେ ଚାଲିଥ୍‌ବା 
କେଶ୍‌୍କୁ ଉଠାଇ ଦେଇଛନ୍ତି ଏବଂ କଲେକ୍ଟର ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ ପୂର୍ଣ୍ 
କ୍ଷମତା ପ୍ରଦାନ କରିଛନ୍ତି । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, ଆଇନ ଅମାନ୍ୟ 
ଆନ୍ଦୋଳନର ପ୍ରଥମ ଶିକ୍ଷା ଦେଶ ପାଇଲା ।” ଏହା ହେବା ଫଳରେ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ ସଂପର୍କରେ ଅଧ୍କା ଆଲୋଚନା ଓ ପ୍ରଚାର ଦେଶବ୍ୟାପୀ ହେଲା । ଅବଶ୍ୟ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ଅନୁସନ୍ଧାନ କାର୍ଯ୍ୟକୁ କଂଗ୍ରେସ ନାଁରେ କରିନଥ୍‌ଲେ । 

ସେ ସମୟରେ ସେଠାକାର କାର୍ଯ୍ୟପଦ୍ଧତି ଓ ଅର୍ଥ ସଂଗ୍ରହ ସଂପର୍କରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଉଲ୍ଲେଖ କରିଛନ୍ତି ଯେ, ‘ସର୍ବସାଧାରଣ କାମ ପାଇଁ ଲୋକଙ୍କୁ ପଇସା ମାଗିବା 
ପ୍ରଥା ଆଜିଯାଏ ଚଳି ନଥୁଲା । ବ୍ରଚ୍ଚ କିଶୋର ବାବୁଙ୍କ ଦଳଟି ମଧ୍ୟରେ ଅଧ୍କାଂଶ 
ଓକିଲ ଥୁଲେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଟଙ୍କା ପଇସା ଲୋଡ଼ା ହେଲେ ସେ ତାହା ନିଜ ହାତରୁ 
ଦେଉଥ୍‌ଲେ କିମ୍ବା ସେହି ବନ୍ଧୁଙ୍କଠାରୁ ମାଗି ନେଉଥୂଲେ । ତାଙ୍କର ଧାରଣା, ଯେଉଁମାନେ 
ଟଙ୍କା ପଇସାରେ ସ୍ବଚ୍ଛଳ ଅବସ୍ଥାରେ ଅଛନ୍ତି, ସେମାନେ ସର୍ବସାଧାରଣଙ୍କ ଅଥରଭିକ୍ଷା 
ମାଗିବେ କିପରି ? ଏଣେ ମୁଁ ପଣ କରିଥ୍ଲି ଯେ ଚମ୍ପାରଣର ଚାଷୀଙ୍କଠାରୁ କଉଡି 
କଡ଼ାଏ ସୁଦ୍ଧା ନେବା ଉଚିତ୍ବ ହେବନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ଠାରୁ ପଇସା ନେଉଥୁ୍‌ଲେ 
ତାହାର ଓଲଟା ଅର୍ଥ ବାହାରିଥାନ୍ତା । ଏ ଅନୁସନ୍ଧାନ ପାଇଁ ଭାରତବର୍ଷରେ ମଧ୍ଯ 
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୧୫୦ ଆ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସାଧାରଣ ଲୋକଙ୍କ ଠାରୁ ଚାନ୍ଦା ଉଠେଇବା ଉଚିତ୍ବ ହେବ ନାହିଁ ବୋଲି ସ୍ଥିର 
କରିସାରିଥ୍ଲୁ । ବମ୍ବେର ବନ୍ଧୁମାନେ ପନ୍ଦର ହଜାର ଟଙ୍କା ସାହାଯ୍ୟ ପଠେଇବେ 
ବୋଲି ତାର କରିଥ୍‌ଲେ, ମାତ୍ର ଗରିବଙ୍କ ସାଙ୍ଗରେ ରହି ପାରୁପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଅଛ ଖରଚ 
କରି ଏ ଆନ୍ଦୋଳନ ଚଳାଇବା କଥା । ସେଥ୍ପାଇଁ ବେଶୀ ଟଙ୍କା ଦରକାର ନଥୁଲା 
କି କାର୍ଯ୍ୟତଃ ଦରକାର ହେଲାନାହିଁ । ମୋର ମନେ ହେଉଛି ସର୍ବମୋଟ ଦୁଇ ତିନିହଜାର 
ଟଙ୍କାରୁ ବେଶୀ ଖରଚ ହୋଇନଥ୍‌ବ ଏବଂ ଯେତେ ଅର୍ଥ ସଂଗୃହୀତ ହୋଇ ଥୁଲା, 
ସେଥ୍ରୁ ପାଞ୍ଚଶହ କି ହଜାର ଟଙ୍କା ବଳି ପଡ଼ିଥ୍‌ଲା ।” 

‘ପ୍ରଥମେ ପ୍ରଥମେ ଆମର ସେଠା ଚାଲିଚଳନ ବଡ଼ ବିଚିତ୍ର ହେଉଥାଏ । 
ପୁଣି ମୋ ପାଇଁ ତ ଏହା ଏକ ଥଟା ପରିହାସର ବିଷୟ ହୋଇ ରହିଥାଏ । ଏ 
ଓକିଲ ମାନଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ଗୋଟିଏ ଗୋଟିଏ ଅଲଗା ରୋଷେୟା ଥୁଲେ । 
ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କର ରୋଷେଇ ଅଲଗା ଅଲଗା ହେଉଥଲା । ରାତି ବାରଟାବେଳେ ବି 
ସେମାନେ ଖ୍ଆପିଆ କରୁଥାନ୍ତି । ଏମାନେ ଏସବୁ ଖର୍ଚ ନିଜ ହାତରୁ କରୁଥ୍‌ଲେ; 
ମାତ୍ର ଏସବୁ ଚାଲିଚଳଣ ମୋତେ ଗୋଟାଏ ଉପଦ୍ରବ ଭଳି ବୋଧ ହେଉଥଲା । 
ଏ ସାଥୀମାନଙ୍କ ସହିତ ମୋର ସ୍ଵେହବନ୍ଧନ ଏତେ ଦୃଢ଼ ହୋଇ ଯାଇଥଲା ଯେ 
ଆମ ମଧ୍ୟରେ କେବେ ହେଲେ ଭୁଲ୍‌ ବୁଝାମଣା ସୃଷ୍ଟି ହେଉ ନଥୁଲା । “ମୋର 
ଶବ୍ଦବାଣକୁ ସେମାନେ ଅତି ସ୍ବେହରେ ସହୁଥ୍ଲେ । ଶେଷରେ ଚାକରମାନଙ୍କୁ ଅବ୍ୟାହତି 
ଦେଇ ସମସ୍ତେ ଖାଇବା ପିଇବାର ନିୟମ ମାନି ଏକ ସାଙ୍ଗରେ ଖାଇବା ସ୍ଥିର 
ହେଲା । ସେମାନେ ସମସ୍ତେ ନିରାମିଷ ହାରୀ ନଥୂଲେ ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକଙ୍କ ପାଇଁ ପ୍ରକାର 
ପ୍ରକାରର ଅଲଗା ଅଲଗା ଜିନିଷ ରନ୍ଧା ହେବା ବ୍ୟବସ୍ଥା ଫଳରେ ଖଟ ବେଶୀ 
ହେଲା । ତେଣୁ ଗୋଟିଏ ଜାଗାରେ ସମସ୍ତଙ୍କ ପାଇଁ ନିରାମିଷ ରୋଷେଇ ହେବା 
ସ୍ଥିର ହେଲା । ଏହା ଫଳରେ ଖର୍ଚ ବହୁତ କମିଗଲା, ଆମ ମାନଙ୍କର କାମ କରିବା 
ସାମର୍ଥ୍ୟ ଓ ସମୟ ବଢ଼ିଲା ।” 

‘ଆମର ମଧ୍ଯ ବେଶୀ ସାହାଯ୍ୟ ଲୋଡ଼ା ହେଉଥଲା, କାରଣ ଚାଷୀମାନେ 
ଦଳଦଳ ହୋଇ ନିଜ୍ଚ ନିଜର ଦୁଃଖ କାହାଣୀ ଲେଖାଇବାକୁ ଆସୁଥ୍‌ଲେ । ଏସବୁ 
ଲିପିବବ୍ଧ କରିବା ପାଇଁ ସବୁବେଳେ ପାଞ୍ଚ ସାତଜଣ ହାଜର ହୋଇ ରହୁଥ୍‌ଲେ । 
ତଥାପି ସନ୍ଧ୍ୟାସୁବ୍ଧା ସମସ୍ତଙ୍କ ବିଦୃୂରି ଲେଖାହୋଇ ପାରୁନଥୁଲା । ଲେଖକମାନଙ୍କୁ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନିୟମ ପାଳନ କରିବାକୁ ପଡୁଥ୍ଲା । ସେ ନିୟମ ହେଉଛି; ପ୍ରତ୍ୟେକ 
ଚାଷୀଙ୍କୁ ଜେରା କରିବାକୁ ହେବ । ଜେରାରେ ଯେ ବଣା ହୋଇଯିବେ ତାଙ୍କ ଇଜାହାର 
ଲେଖା ହେବନାହିଁ । ଯାହାଙ୍କ କଥା ମୂଳରୁ ଭିଭିହୀନ ମନେ ହେବ, ତାହା ଲେଖା 
ହେବନାହିଁ । ଏ ନିୟମକୁ ପାଳିବା ପାଇଁ ଅଧ୍କ ସମୟ ଯାଉଥଲା; ମାତ୍ର ଏହାଦ୍ଵାରା 
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ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରିକ୍ଷା ଚମ୍ଚପାରଣ ଞଞା ୧୫୧ 


ସତ ଓ ପ୍ରମାଣିତ ବିବ୍ରରିଗୁଡ଼ିକ ହିଁ ଲେଖା ଯାଉଥଲା ।' 

“ଏ ବିବରଭି ଲେଖା ହେବାବେଳେ ଗୋଇନ୍ଦା ବିଭାଗର କର୍ମଚାରୀ ସେଠାରେ 
ବରାବର ହାଜର ରହୁଥ୍‌ଲେ ! ଏ କର୍ମଚାରୀମାନଙ୍କୁ ଆମେ ଇଛ୍ଛା କରିଥ୍‌ଲେ ଆସିବାକୁ 
ମନା କରିପାରିଥାନ୍ତ; ମାତ୍ର ଆମେ ସେମାନଙ୍କୁ ମନା କରିବୁ ନାହିଁ ବୋଲି ମୂଳରୁ 
ଠିକ୍‌ କରିଥ୍‌ଲୁ । କେବଳ ଏତିକି ନୁହେଁ, ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ସୌହା୍ଦପୂର୍ଣ୍ଠ ବ୍ୟବହାର 
କରି ସେମାନଙ୍କୁ ଯେଉଁ ଖବର ଦିଆଯାଇ ପାରିବ ତାହା ଦେବାକୁ ମଧ୍ଯ ଠିକ 
କରିଥ୍‌ଲୁ । ଯେଉଁ ବିବ୍ରରଭି ନିଆଯାଉଥ୍‌ଲା ତାକୁ ସେମାନେ ଶୁଣୁଥ୍‌ଲେ ଓ ଦେଖୁ 
ଥୁଲେ । ତଦ୍ଧାରା ଲାଭ ଏତିକି ହେଲା ଯେ ଲୋକଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ନି୍ଭୟତା ଆସିଗଲା । 
ପୁଣି ସେମାନଙ୍କ ଆଗରେ ବିବୃତି ନିଆଯାଉଥ୍‌ବାରୁ ଅତ୍ୟକ୍ତିର ସମ୍ଭାବନା ରହିଲା 
ନାହିଁ । ମିଛ କହିଲେ କାଳେ ପୁଲିସ ହଇରାଣ କରିବେ ଭାବି ସେମାନେ ଭାବିଚିନ୍ତି 
କଥା କହୁଥ୍‌ଲେ ।”” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନୀଳବେପାରୀମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଚିଡ଼ାଭ ନଥ୍‌ଲେ । ଯେତେଦୂର ସମ୍ଭବ 
ସେମାନଙ୍କ ସହିତ ସୌହାର୍ଦଦପୂର୍ଣ୍ ସଂପର୍କ ରଖିବାକୁ ଚେଷ୍ଟାକରୁଥ୍‌ଲେ ! ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର 
ସହଯୋଗୀ ଓ ସାହାଯ୍ୟକାରୀ ଭାବରେ ଯେଉଁମାନେ କାର୍ଯ୍ୟକରୁଥ୍‌ଲେ ସେମାନେ 
ହେଲେ (୧) ଧରଣୀଧର ପ୍ରସାଦ ( ୨) ରାମନବମୀ ପ୍ରସାଦ (୩) ସି. ଏଫ. 
ଆଣ୍ଡୁଜ ( ୪) ମଜହରୁଲ ହକ୍‌ (୫) ପୋଲକ (୬) ବ୍ରଜକିଶୋର ସହାଇ (୭) 
ଶମ୍ଭୁ ବର୍ମା (୮) ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ (୯) ଅନୁଗ୍ରହ ନାରାୟଣ ସିଂହ ( ୧୦) 
ବ୍ରତ୍ମଚାରୀ ଅଭିଭୂଷଣ ' 'ଗୋପାଳଗଞ୍ଜର ଭେଗାବଣ୍ଡ”  ( ୧୧) ପରଶନାଥ ତ୍ରିପାଠୀ 
ସାହାବାବାଦ ଜିଲା ବାହାରର ଲୋକ” ( ୧୨) ବିନ୍ଦ୍ୟାବାସିନୀ ପ୍ରସାଦ ବର୍ମା 
( ୧୩) ଚନ୍ଦ୍ରାଦ୍ଧୀପ ନାରାୟଣ ( ୧୪) ମିତ କ୍ରିପାଳିନୀ  'ମୁଜାଫରପୁର କଲେଜର 
ବହିଷ୍ଠତ ପ୍ରଫେସର”, ( ୧୫) ରଘୁନନ୍ଦନ ପ୍ରସାଦ ˆ ବାହାର ଲୋକ” ( ୧୬) 
ପରମେଶ୍ବର ଲାଲ ( ୧୭) ଗୋରଖ ପ୍ରସାଦ ( ୧୮) ଗଣେଶ ଦର ସିଂହ ( ୧୯) 
ହରବନ ସହାୟ ““ ବେଟିହାରାଜ କଲେଜର ବହିଷ୍କୃତ ଶିକ୍ଷକ!” 

ଏପ୍ରିଲ ୨୨ ତାରିଖ ଦିନ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜିଲ୍ଲା ପ୍ରଶାସନକୁ ଜଣାଇ ମୋତିହାରିରୁ 
ବେଟିହା ଅଭିମୁଖେ ଯାତ୍ରା କରିଥ୍‌ଲେ । ହଜାର ହଢାର ରୟତ ତାଙ୍କୁ ଷ୍ଟେସନରେ 
ସ୍ବାଗତ କରିବା ସହିତ, ତାଙ୍କର ରହିଥ୍‌ବା ଧର୍ମଶାଳା ନିକଟକୁ ଆସି ସାକ୍ଷ୍ୟ ପ୍ରମାଣ 
ଦେଉଥ୍୍‌ଲେ । ଏପ୍ରିଲ ୨୭ ତାରିଖ ଦିନ ସେ ରାଜକୃମାର ଶୁକ୍ଲାଙ୍କ ଘରକୁ ଦୀର୍ଘ 
୭ ମାଇଲ ରାସ୍ତା ଖରାରେ ଚାଲିଚାଲି ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସେଠାରେ ଶୁକ୍ଲାଙ୍କର 
ଘରକୁ ଲୁଟି କରାଯାଇଥ୍ବାର ଅବର୍ଣ୍ଣନୀୟ ଦୃଶ୍ୟ ଦେଖ୍ଥୁଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଅନୁସନ୍ଧାନ 
କାର୍ଯ୍ୟରେ ବ୍ୟସ୍ତ ବିବ୍ରତ ହୋଇ ଉଠିଥ୍‌ଲେ ନୀଳବେପାରୀ ଓ ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର । 
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୧୫୨ ଞ୍ଚ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ତାହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରି ସେ ଲେଖିଥ୍‌ଲେ, '' ଆମ ପାଖକୁ ଲୋକଙ୍କ ଯିବା ଆସିବା 
ଯେତେ ବେଶୀ ବଢ଼ିଲା ନୀନବେପାରୀଙ୍କ କ୍ରୋଧ ସେତେ ବେଶୀ ବଢ଼ି ଚାଲିଲା । 
ଦିନେ ମୁଁ ବିହାର ସରକାରଙ୍କଠାରୁ ଏହି ମର୍ମରେ ଚିଠି ପାଇଲି ଯେ, '' ଆପଣଙ୍କଗ 
ଅନୁସନ୍ଧାନ କାମରେ ବହୁତ ଦିନ ଲାଗିଗଲାଣି । ବରମାନ ଆପଣ ଏ କାମ ସମାପ୍ତ 
କରି ବିହାର ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯିବା ଉଚିତ ।”? ଚିଠିର ଭାଷା ସୌଜନ୍ୟପୂର୍ଣ୍ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ହେଁ ତାହାର ଅର୍ଥ ପରିଷ୍କାର ବୁଝାଉଥୂଲା । ମୁଁ ଲେଖିଲି, ' ଅନୁସନ୍ଧାନ କରିବାକୁ 
ଆହୁରି ଅନେକ ଦିନ ଲାଗିବ ଏବଂ ଅନୁସନ୍ଧାନ ସରିବା ପରେ ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଲୋକଙ୍କ 
ଦୁଃଖ ଦୂର ନ ହୋଇଛି ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ମୁଁ ବିହାର ଛାଡ଼ିବାକୁ ଇଚ୍ଛୁକ ନୁହେଁ ।” 

ପ୍ରାୟ ଚାରିହଜାର ରୟତ ନିଜ ନିଜର ବଭ୍ତବ୍ୟ ଦେଇଥ୍‌ଲେ ଯେଉଁମାନଙ୍କର 
ବଭ୍ତବ୍ୟର ସତ୍ୟତାକୁ ମଧ୍ଯ ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇଥ୍‌ଲା । ରୟତ ମାନଙ୍କର ଦୁଃଖକଷ୍ଟ 
ଓ ନିଦାରୁଣ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ସଂପର୍କରେ ସେ ଭଲ୍ଲେଖ କରିଥଲେ ଯେ, ‘ରୟତମାନଙ୍କୁ 
ନୀଳବେପାରୀ ମାନଙ୍କ ମଢ୍ଚି ଅନୁସାରେ ନୁଆଁଇବା ପାଇଁ ରୟତ ମାନଙ୍କର ଗାଇଗୋରୁ 
ନେଇଯିବା, ସେମାନଙ୍କ ଘର ଆଗରେ ପିଅନ ଜଗାଇବା, ସେମାନଙ୍କୁ ଗୀର ଧୋବା, 
ବାରିକ, ବଢ଼େଇ, କମାର ରତ୍ୟାଦିଙ୍କର ସେବାରୁ ବଞ୍ଚିତ କରିବା, ଗାର କୂଅ ପାଣି 
ବ୍ୟବହାର କରାଇ ନ ଦେବା, ନିଶ୍ଚର ଜମିରେ ଥୁବା ରାସ୍ତାକୁ ଅବରୋଧ କରିବା 
ଏବଂ ଅଯଥା କେଶ୍‌ ଠୁଙ୍କି ଦେବା କିମ୍ବା ବଳପୂର୍ବକ ବନ୍ଦ କରି ରଖ୍ବା ଇତ୍ୟାଦି 
କରୁଥ୍‌ଲେ । ନୀଳ ବେପାରୀମାନେ ସେମାନଙ୍କର ମର୍ଚ୍ଚିକୁ ରୟତମାନଙ୍କ ଉପରେ 
ବଳପୂର୍ବକ ଲଦି ଦେବାପାଇଁ ଦେଶର ଅନୁଷ୍ଠାନ ଗୁଡ଼ିକୁ ସଫଳ ଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଆଇନ୍ନକୁ ମଧ୍ଯ ନିଜ ହାତକୁ ନେବାକୁ ଆଦୌ କୁଣ୍ଠାପ୍ରକାଶ 
କରୁନଥୂଲେ । ଯାହା ଫଳରେ ରୟତମାନେ ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ଭାବରେ ନିଜକୁ ଅସହାୟ ମଣୁଥୂଲେ 
ଯାହାର ଚିତ୍ର ମୁଁ ଭାରତର ଯେତେ ଅଞ୍ଚଳ ବୁଲିଛି, କେଉଁଠାରେ ଦେଖ୍ନାହିଁ ।' 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ଅନୁସନ୍ଧାନର ରିପୋର୍ଟ ତଥ୍ୟ ପ୍ରମାଣ ସହିତ ସରକାର, 
ଜିଲ୍ଲା, ତାଲୁକ ପଦାଧ୍କାରୀ, ନୀଳବେପାରୀ ଓ ସେମାନଙ୍କର ସମିତିକୁ ପଠାଇଥୂଲେ | 
୧୯୧୭ ଜୁନ ୪ ତାରିଖ ଦିନ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ସହିତ ରାଞ୍ଚିଠାରେ ସାର୍‌ ଏଦ୍ଵୱାର୍ଡ 
ଗେଟ୍‌ଙ୍କର ସାକ୍ଷାତ ଓ ଆଲୋଚନା ହେଲା । ଗଭର୍ଣ୍ଣର ସାର୍‌ ଏଡ଼୍‌ୱାର୍ତ ଗେଟ୍‌ ଅନୁସନ୍ଧାନ 
ସମିତି ଗଠନ କରିବାର ପ୍ରସ୍ତାବ ଦେଲେ ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ତାହାର ସଭ୍ଯ ହେବାକୁ 
ଅନୁରୋଧ କଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ସଭ୍ୟତାଲିକା ଦେଖ୍ଲେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଅନ୍ୟ ସାଥୀମାନଙ୍କ 
ସହିତ ପରାମର୍ଶ କରି ସଭ୍ୟ ହେବାକୁ ରାଜିହେଲେ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ସର୍ଭରେ । ସେହି 
ସତ୍ତଗୁଡ଼ିକ ହେଲା । ( ୧) ତାଙ୍କର ସାଥୀମାନଙ୍କ ସହିତ ପରାମର୍ଶ କରିବା ପାଇଁ 
ଛାଡ଼ମିଳିବ । ( ୨) ସରକାର ଏତକ ବୁଝିବେ ଯେ ସଦସ୍ଯ ହୋଇଯିବା ପରେ 
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ଭାରତରେ ଗାନ୍ଧି ସତ୍ୟାଗ୍ରହର ପ୍ରଥମ ପରିକ୍ଷା ଚମ୍ପାରଣ ଞ ୧୫୩ 


ତାଙ୍କର ଚାଷୀମାନଙ୍କର ପକ୍ଷସମର୍ଥନ କରିବାର ଅଧୁକାର ଅଛି, ତାହା ଯେପରି 
ନଷ୍ଟ ନ ହେବ (ଗ ) ଅନୁସନ୍ଧାନ ପରେ ଯଦି ତାଙ୍କର ସେଥ୍‌ରେ ମନ ନ ମାନେ, 
ତେବେ ଚାଷୀମାନଙ୍କୁ ବାଟ କଢ଼େଇବାର ସ୍ଵାଧୀନତା ଛଡ଼େଇ ନିଆଯିବ ନାହିଁ। 

ସାର୍‌ ଏଦ଼ୱାର୍ଡ଼ ଗେଟ୍‌ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ସର୍ର୍ରଗୁଡ଼ିକୁ ଗ୍ରହଣ କଲେ । ଏହି 
ସମିତିର ସଭାପତି ହେଲେ ସାର୍‌ ଫ୍ରେଙ୍କ ସ୍ଲାଇ । ଅନୁସନ୍ଧାନ କମିଟି ଚାଷୀମାନଙ୍କର 
ସବୁ ଅଭିଯୋଗ ସତ୍ଯ ବୋଲି ରିପୋର୍ଟ ଦେଲା । ଏବଂ ନୀଳବେପାରୀ ମାନେ 
ବେଆଇନ୍‌ ଭାବରେ ଯେତେ ଟଙ୍କା ଅସୁଲ କରିଛନ୍ତି, ତାହାର ଗୋଟିଏ ଅଂଶ ଫେରସ୍ତ 
ଦେଇ ଚତିନିକାଠିଆ' ଆଇନ୍ନ ରଦ୍ଦ କରିବାକୁ ସୁପାରିଶ କଲା । 

୧୯୧୭ ନଭେମ୍ବର ୨୯ ତାରିଖ ଦିନ ବିଧାନ ପରିଷଦରେ ଚମ୍ପାରଣ 
ଆଗ୍ରାରିଆନ୍ନ ବିଲ୍‌ ମିଷ୍ଟର ମଉଡ଼େଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ଉପସ୍ଥାପିତ କରାଗଲା । ଏବଂ ଏହା 
୧୯୧୯ ମେ ୧ ତାରିଖ ଦିନ ଗଭର୍ଣ୍ଣର ଜେନେରାଲଙ୍କ ଅନୁମୋଦନ ଲାଭ କରି 
ଆଇନରେ ପରିଣତ ହେଲା । ଏଥ୍‌ ସହିତ ସମାପ୍ତ ହେଲା ଶହେ ବର୍ଷ ଧରି ଚଳିଆସିଥୁ୍‌ବା 
‘ତିନି କାଠିଆ” ବ୍ଯବସ୍ଥା । 

ଚମ୍ପାରଣ ଆନ୍ଦୋଳନର ସଫଳତା ପରେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଚୂପ୍‌ ହୋଇ ବସିଗଲେ 
ନାହିଁ । ସେ ରୟତମାନଙ୍କ ଭିତରେ ନୃତନ ଚେତନା ଓ ଜାଗରଣ ପାଇଁ ଶିକ୍ଷାର 
ଯେ ଆବଶ୍ୟକତା ରହିଛି, ତାହା ହୃଦୟଙ୍ଗମ କରି ଆରମ୍ଭ କଲେ ଶିକ୍ଷା ବ୍ୟବସ୍ଥା 
ରୟତ ମାନଙ୍କର ଦୁର୍ଦଶାର ମୂଳ କାରଣ ଥୁଲା ନିରକ୍ଷରତା, ଅଜ୍ଞତା ଓ କୁସଂସ୍କାର 
୧୯ ୧୭ ନଭେମ୍ବର ୧୪ ତାରିଖ ଦିନ ବରହରୁହା ଲଖନସେନ୍୍‌ଠାରେ ବିଦ୍ୟାଳୟକାର୍ଯ୍ୟ 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଏହି ବିଦ୍ୟାଳୟ ଚଳାଇବାକୁ ମିଷ୍ଟର ବାବନ ଗୋଖଲେ, ତାଙ୍କର 
ସ୍ତ୍ରୀ ଅୱନ୍ତିକାବାଇ ଗୋଖଲେ ଓ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ସାନ ପୁଅ ଦେବଦାସ ରହିଲେ । ଶିକ୍ଷାଦେବା 
ସହିତ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ଓ ପରିଚ୍ଛନ୍ନତା ପ୍ରତି ଦୃଷ୍ଟି ଦେବାଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦିଆଗଲା ! 

ମହିଳାମାନଙ୍କୁ ଘରର ଅନ୍ଧାରୁଆ କୋଣରୁ ବାହାର କରି ଆଣି ଶିକ୍ଷାଦେବା 
ସହିତ ପରିଷ୍କାର ପରିଛଚ୍ଛନତା ରଖ୍ବା ଉଦେଶ୍ୟରେ ଗାନ୍ଧିଚୀ କସ୍ତୁରବା ଓ ଅବନ୍ତିକା 
ବାଇ ଇତ୍ଯାଦିଙ୍କୁ ଗୀ ଗା ବୁଲି ସେମାନଙ୍କୁ ଭେଟିବାକୁ କହିଲେ । ଚମ୍ପାରଣରେ 
ମହିଳାମାନଙ୍କର ଦୁଃଖ ଦୈନ୍ୟର କାହାଣୀ ଜାଣିବା ପାଇଁ କସ୍ତୁରବା ଗା ଗୀ ବୁଲିଲେ 
କିନ୍ଧ ତାଙ୍କୁ କେହି ମହିଳା ଭେଟିଲେ ନାହିଁ । ଏପରିକି ଦୁଆର ମଧ୍ଯ ଖୋଲିଲେ 
ନାହିଁ । ଜଣେ ମହିଳା ତାଙ୍କୁ ଘର ଭିତରକୁ ଟାଣି ନେଇ କହିଲା, ‘ତୁମେ ଦେଖ, 
ଏ ଘର ଭିତରେ ବାକ୍ସ କିମ୍ଭା ଆକ ନାହିଁ ଯେଉଁଠି ଲୁଗା ରଖ୍ହେବ ! ଯେଉଁ 
ଶାଢ଼ୀଟି ମୁଁ ପିନ୍ଧିଛି ସେଇଟି ମୋର ଏକମାତ୍ର ଶାଢ଼ୀ । ମୁଁ ତାକୁ କେମିତି ସଫା 
କରିବି ? ମହମ୍ମାଜୀଙ୍କୁ କହିଦେବ ମୋତେ ଆଉ ଖଣ୍ଡିଏ ଶାଢ଼ୀ ଦେବାର ବ୍ଯବସ୍ଥା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୫୪ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କରିବେ ଏବଂ ମୁଁ ପ୍ରତିଜ୍ଞା କରୁଛି ମୁଁ ଗାଧୋଇବି ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଦିନ ପରିଷ୍କାର 
ଲୁଗା ପିଛିବି ।' 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟଧାରାରେ ଥୁଲା ଦୃଇଟି ଦିଗ । ତାହାହିଁ ଗାନ୍ଧିବାଦୀ 
କର୍ମକୌଶଳର ତାପ୍ର୍ଯ୍ୟ ବା ବିଶେଷତ୍ଵ ! ପ୍ରଥମରେ ଅନ୍ୟାୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ସଂଗ୍ରାମ 
ଓ ତା ସହିତ ଅଜ୍ଞତା, ନିଃସହାୟତା ବା ଦାରିଦ୍ର୍ୟ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଅଭିଯାନ । ଯେଉଁମାନେ 
ସ୍ଵାଧୀନ ହେବେ,.-ସେମାନେ ଆଗ ନିଜ ଗୋଡ଼ରେ ଠିଆ ହେବାକୁ ଶିଖ୍ବେ | ସେମାନଙ୍କୁ 
ସେମାନଙ୍କର ଦାବୀ ହାସଲ କରିବାକୁ ସାହସ ଦେଲାବେଳେ, ସେମାନଙ୍କର କର୍ରବ୍ୟ 
ସମ୍ବନ୍ଧରେ ମଧ୍ଯ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଚାଲିଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜୀବନ ଲୋକମାନଙ୍କ ଜୀବନ ସହିତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ମିଶି ଯାଇଥଲା । 
ଚମ୍ପାରଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ଅହିଂସା ଆନ୍ଦୋଳନ ଭାବେ ଆରମ୍ଭ ହୋଇ ସେଥୁରେ 
ହିଁ ଶେଷ ହୋଇଥଲା । ସେହି ଅସ୍ତର ସଫଳ ପ୍ରୟୋଗ ହିଁ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ଦେଶକୁ ସ୍ଵାଧୀନ କଲା । 


00 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜୀବନୀ ଲେଖକ ଲୁଇ ଫିସର ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି ଯେ ଗାନିଜୀ ମହାନ୍‌ ହୋଇ 
ପାରିବାର କାରଣ ହେଉଛି ଯାହା ସାଧାରଣ ଲୋକମାନେ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ, ତାହାକୁ 
ସେମାନେ କରୁନଥ୍ଲେ, ଗାନ୍ଧିଜୀ କରୁଥୁଲେ । ଏହା ଫଳରେ ଗାଛିଙ୍କୁ ନୈତିକ ଜୀବନ 
ଧାରଣ କରିବାର ବତୀଖୁଣ୍ଡ ବୋଲି ଅଭିହିତ କରାଯାଇପାରେ । ଜୀବନଧାରଣର 
ମାର୍ଗ କ'ଣ ହେବ, ସେ ସଂପର୍କରେ ସେ ଯେପରି ଗଭୀର ଅର୍ଚର୍ଦ୍ବିଦେଇ ବାଟ 
ଦେଖାଇ ଯାଇଛନ୍ତି, ତାହା ଆମକୁ ବହୁ ସମସ୍ୟା ସମାଧାନରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । 

ସେବାଗ୍ରାମ ଆଶ୍ରମ ବାହାରେ ଯେଉଁ ସାତଗୋଟି ପାପ ସଂପର୍କରେ ଲୋକ 
ସଚେତନତା ସୃଷ୍ଟି କରାଯିବା ପାଇଁ ବୋର୍ଡ଼ ଲେଖା ହୋଇ ଥୁଆ ହୋଇଛି ତାହା 
ହେଉଛି ନୀତିହୀନ ରାଜନୀତି, ଶ୍ରମ ବିହୀନ ସମ୍ପଭ୍ି, ନୈତିକତା ବିହୀନ ବାଣିଜ୍ୟ, 
ଚରିତ୍ର ବ୍ୟତିରେକ ଶିକ୍ଷା। ଚେତନାହୀନ ଆନନ୍ଦ, ମାନବିକତା ବିହୀନ ବିଜ୍ଞାନ ଏବଂ 
ତ୍ୟାଗ ବ୍ୟତୀତ ପୂଜା ।” ଏ ସଂପର୍କରେ ସନ୍ଦେହ ହେଲେ ପରୀକ୍ଷା କରି ଦେଖବାକୁ 
ମଧ୍ଯ କୁହାଯାଇଛି । ସେ ବାରମ୍ବାର କହିଛନ୍ତି ଯେ ତାଙ୍କର ଜୀବନ ହିଁ ତାଙ୍କର ବାରର । 
ଆମେ ଏହି ଦ୍ରଷ୍ଟିକୋଣରୁ ଲବଣ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ବିଚାର କରିବା କାରଣ ଲବଣ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଆମ ସ୍ଵାଧୀନତା ଆନ୍ଦୋଳନର ଏକ ନୃତନ ମୋଡ଼ ବୋଲି ବିଚାର 
କରାଯାଏ ! 

ଗୁଜୁରାଟର ସମୁଦ୍ରକୂଳରେ ଥବା ନିକାଞ୍ଚନ ଗା ଦାଣ୍ଡୀକୁ ପଦବ୍ରଜରେ ଯାଇ 
ଲୁଣ ସଂଗ୍ରହ କରିବା ବା ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଲୁଣ ତୋଳିବା ଇତିହାସର ସବୁଠାରୁ 
ବଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ । କେବଳ ବଡ଼ ଆନ୍ଦୋଳନ ନୁହେଁ ବରଂ ଅହିଂସାତ୍ମକ ଆନ୍ଦୋଳନ । 
ଏବଂ ମହାମ୍ମାଗାନ୍ଧି ଏହି ଦାଣ୍ଡୀ ପଦଯାତ୍ରା ମାଧ୍ଯମରେ ନିଜ କାର୍ଯ୍ୟର ବାସ୍ତବିକ 
ଦର୍ଶନ ସଂପର୍କରେ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ଧାରଣା ଦିଆଇ ପାରିଥ୍‌ଲେ । ଜଣେ ସୁଦକ୍ଷ ରାଜନୈତିକ 
ପ୍ରଚାରକ ଭାବରେ ଭାରତକୁ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦରୁ ମୁକ୍ତ କରିବା ପାଇଁ, ତାଙ୍କର 
ଏହା ଥୁଲା ସଫଳ ପ୍ରୟାସ ଓ କୃଟନୈତିକ ମାର୍ଗ । କାରଣ ସାଧାରଣ ଗରିବ 
ଲୋକମାନେ ଓ ମୂଲିଆମାନେ ଭାତ ସହିତ ସର୍ବନିମ୍ନ ଆବଶ୍ଯକତା ଲୁଣ ବିନା 
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୧୫୬ ଆ ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ମୂଲ୍ୟରେ ପାଇ ପାରୁନଥ୍ଲେ ଏବଂ ଏଥ୍ପାଇଁ ସେମାନଙ୍କୁ ଟିକସ ଦେବାକୁ ପଡ଼ୁଥ୍ଲା । 
ତେଣୁ ବ୍ରିଟିଶ ଉପନିବେଶବାଦ ସରକାର ଯେଉଁ ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ କରିଥୁଲେ, ତାହା 
ବିରୋଧରେ ଏହା ହେଲା ଦୃଢ଼ ପ୍ରତିବାଦ । ଏବଂ ଏହି ପ୍ରତିବାଦର ନେତୃତ୍ବ ନେଇଥ୍‌ଲେ 
୬ ୧ବର୍ଷର ଗାନ୍ଧି ଯାହାଙ୍କର ଓଜନଥୁଲା ମାତ୍ର ୪୫କି:ଗ୍ରା । ହାତରେ ୫୪ ଇଞ୍ଚ 
ଲମ୍ବା ଲୁହାଟିପ ଦିଆ ଏକ ବାଉଁଶର ଠେଙ୍ଗାଧରି କେତେକ ଯୁବକଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ 
ନେଇ ସେ ଭାରତକୁ ମୁକ୍ତି କରିବାକୁ ଆଗେଇଥ୍‌ଲେ । 

୧୯୩୦ ମସିହା ମାଚ ୧୨ ତାରିଖ । ସାବରମତୀ ନଦୀ କୂଳରେ ଥବା 
ତାଙ୍କ ଆଶ୍ରମରୁ ସାଙ୍ଗରେ ବଛାବଛା ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀଙ୍କୁ ଧରି ବାହାରିଥ୍‌ଲେ ସକାଳେ 
ଦାଣ୍ଡୀ ଅଭିମୁଖେ । ୨୪୧ ମାଇଲ ଏହି ରସ୍ତାକୁ ୨୫ ଦିନରେ ଅତିକ୍ରମ କରିବାକୁ 
ହୋଇଥ୍‌ଲା । ୬ ଏପ୍ରିଲ୍‌ରେ ଏହି ଯାତ୍ରାର ପରିସମାପ୍ତି ଘଟିଥୁଲା ଯେତେବେଳେ 
ଦାଣ୍ଡୀଠାରେ ଗାନ୍ଧି ଲୁଣ ସଂଗ୍ରହ କରିଥ୍‌ଲେ । ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧରେ ଆରମ୍ଭ 
ହୋଇଥଲା ସାମୁହିକ ସଂଗ୍ରାମ । ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ ଏକାଠି କରିଥ୍୍‌ଲା ଭାରତର 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ, ଭର୍ରି କରି ଦେଇଥ୍ଲା ଢେଲଖାନା ଏବଂ ହଲାଇ ଦେଇଥ୍‌ଲା ବିଟିଶ 
ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦର ମୂଳଦୁଆ । 

୧୯୨୯ ଡିସେମ୍ବର ମାସରେ ଲାହୋରଠାରେ. ପଣ୍ତିତ ଜଢବାହରଲାଲ୍‌ 
ନେହେରୁଙ୍କ ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ କଂଗ୍ରେସ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ କମିଟି ବସି ପୂର୍ଣ୍ଣ ସ୍ଵାଧୀନତାର 
ଘୋଷଣାନାମା ପ୍ରକାଶ ପାଇବା ପାଇଁ ସ୍ଥିର ହୋଇଥାଏ ଏବଂ ୧୯୩୦ ଜାନୁଆରୀ 
୨୬ ତାରିଖରେ ଏହା ପ୍ରକାଶିତ ହୋଇ ପାଳିତ ହେଲା । କିନ୍ଧୁ ଆନ୍ଦୋଳନର ପରବରୀ 
ପ୍ରଦକ୍ଷେପ କ'ଣ ହେବ, ସେଥ୍ନେଇ ଗାନ୍ଧି ଥୁଲେ ଚିନ୍ତିତ । କଂଣ ହେବ ଆନ୍ଦୋଳନର 
ରୂପରେଖ ? ଆନ୍ଦୋଳନ ସମୟରେ ଆଦୌ ହିଂସା ହେବନାହିଁ, ଏହାର ଗ୍ୟାରେଣ୍ଟି 
କିଏ ଦେବ ? ଏହିପରି ଚିନ୍ତିତ ଅବସ୍ଥାରେ ସେ ବଡ଼ଲାଟ ଲର୍ଡ ଇରଉଇନ୍ଙ୍କୁ ଗୋଟିଏ 
ପତ୍ର ଲେଖ୍‌ଲେ । ସେହି ଚିଠିର ପ୍ରଥମ ବାକ୍ୟରେ ଚିଠି ଲେଖ୍ବାର କାରଣ ଘୋଷିତ 
ହୋଇଥଲା | 

ପ୍ରିୟ ବନ୍ଧୁ; 

ସମଗ୍ର ଦେଶରେ ଏକ ବ୍ୟାପକ ବେସାମରିକ ବିଦ୍ରୋହ ଠିଆ କରି ଯେଉଁ 
ଢାତୀୟ ସଂକଟକୁ ମୁଁ ଏପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଆଡ଼େଇ ରଖ୍ଥ୍ଲି, ତାକୁ ଆହ୍ଵାନ କରି ଆଣିବା 
ପୂର୍ବରୁ, ମୁଁ ଆନନ୍ଦର ସହିତ ଆପଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଉପସ୍ଥିତ ହେଉଛି ଏହି ଆଶାରେ 
ଯେ, କାଳେ ତାହାଠାରୁ ସରଳତର ପନ୍ଦ୍ରା କିଛି ବାହାରି ପାରେ । 

ମୁଁ କୌଣସି ହେଲେ ଢୀବନ ଥୁବା ପ୍ରାଣୀକୁ ଆଘାତ ଦେଇ ପାରିବି ନାହିଁ। 
ମନୁଷ୍ୟକୁ ଆଘାତ ଦେବାର ତେଣୁ ପ୍ରଶ୍ନ ହିଁ ଉଠି ନପାରେ । ମୋ ପ୍ରତି ମୋ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଜ୍ଞ ୧୫୭ 


ଲୋକଙ୍କ ପ୍ରତି ସକଳ ଅନ୍ୟାୟ କରିବା ସତ୍ବେ ଏବଂ ସେହି କାରଣରୁ ମୁଁ ବ୍ରିଟିଶ 
ଶାସନକୁ ଭାରତ ପ୍ରତି ଏକ ଅଭିଶାପ ବୋଲି ମନେ କଲେ ହେ, ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ 
କୌଣସି ଢ଼ଣେ ହେଲେ ଇଂରେଜକୁ କଷ୍ଟଦେବା ମୋ କଳ୍ପନାର ବାହାରେ । ସେହିପରି 
ଇଂରେଜ ମାନଙ୍କର ଭାରତ ମାଟିରେ ଥ୍ବା ଯେ କୌଣସି ବୈଧାନିକ ଦାବୀକୁ 
ମଧ୍ଯ ମୁଁ ସ୍ଵୀକାର କରିବି । କିନ୍ଧ ଆପଣ ବା ଯେ କେହି ପଚାରି ପାରନ୍ତି, ବ୍ରିଟିଶ 
ମାନଙ୍କର ଭାରତ ଶାସନକୁ ମୁଁ କାହିଁକି ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କ ପ୍ରତି ଏକ ଅଭିଶାପ 
ବୋଲି ମନେ କରୁଛି । କାରଣ, ଏ ରାଜଚତ୍ଵର କ୍ରମବର୍ବମାନ ପ୍ରଜାଶୋଷଣ ନୀତି 
ଏବଂ ଏ ଦେଶ ପକ୍ଷରେ ଦୁର୍ବହ ଏକ ଅତ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟୟବହୁଳ ସାମରିକ ଓ ବେସାମରିକ 
ଶାସନବ୍ୟବସ୍ଥା ଫଳରେ, ଏ ଦେଶର ଅଗଣିତ ମୃକ ଜନତା ଆଜି ପୃଥ୍ବୀର ଦୀନତମ 
ଗୋଷ୍ଠୀରେ ପରିଣତ ହୋଇଛନ୍ତି । ଏ ରାଜତ୍ଵ ଆମ ସମସ୍ତଙ୍କୁ ରାଜନୈତିକ କ୍ରୀତଦାସ 
କରି ରଖ୍ଛି । ଏହା ଆମର ଜାତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ମୂଳ ପତ୍ତନକୁ ଫଟେଇ ସାରିଛି । 
* " " ° ମୋର ଆଶଙ୍କା, ଆପଣଙ୍କର ସକଳ ପ୍ରତିଶ୍ରୁତି ସନ୍ତେ, ଭାରତକୁ ତୋମିନିୟନ୍ନ 
ଷ୍ଟାଟସ୍‌ ଦେବାର ମତଲବ୍‌, ଆପଣଙ୍କ ସରକାରର ଆଦୌ ନାହିଁ। 

ଗାନ୍ଧି ବିଶେଷ ପ୍ରସଙ୍ଗ ଉଠାଇ ପୁଣି ଲେଖ୍ଥ୍‌ଲେ, “ସ୍ବାଧୀନ ଭାରତରେ 
କର ଆଦାୟ ପ୍ରଣାଳୀ ଏପରି ଠିଆ କରାଯିବ, ଯେପରିକି ତାହାର ମୁଖ୍ୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ 
ରହିବ ଜନଗଣଙ୍କର ସମୂହ କଲ୍ୟାଣ । ଏବେ ବ୍ରିଟିଶ ରେଭିନ୍ୟୁ ପ୍ରଣାଳୀ ଭାରତୀୟ 
କୃଷକଙ୍କଠାରୁ ତା'ର ଜୀବନ ଆଦାୟ କରି ନେବାପରି ମନେ ହେଉଛି । ଭାରତୀୟ 
କୃଷକ ଟିକିଏ ଲୁଣ ଚାହେଁ ବଞ୍ଚି ରହିବା ପାଇଁ । କିନ୍ଧ ଏ ରାଜତ୍ଵରେ ଲୁଣ କରର 
ଏପରି ବ୍ଯବସ୍ଥା ହୋଇଛି ଯେ ତା'ର ମହାଭାର ପଡୁଛି ତାରି କାନ୍ଧ ଉପରେ । 
ଅଥଚ ଖାଲି ବଞ୍ଚି ରହିବା ପାଇଁ ହିଁ ଧନୀଲୋକଙ୍କ ଅପେକ୍ଷା ଅତ୍ୟଧୁକ ବେଶୀ 
ଲୁଣ ଆବଶ୍ଯକ ଦରିଦ୍ର କୃଷକର ।' 

ସେହି ପତ୍ରରେ ସେ ଅଭିଯୋଗ କରି ଲେଖ୍ଲେ, ‘ଆପଣଙ୍କର ମଦ, ଅଫିମ 
ଗଞ୍ଜେଇରୁ ଅଧ୍କାଂଶ ଆୟ ଯେ ଆସେ, ତାହା ଦରିଦ୍ର ପ୍ରଜାଙ୍କ ଠାରୁ, ଏହା ମଧ୍ଯ 
ଭୁଲି ଯିବେନି। ଏସବୁ ଦ୍ରବ୍ୟ ସେମାନଙ୍କୁ ଦରିଦ୍ରୀଭୂତ କରିବା ସଙ୍ଗେ ସଙ୍ଗେ 
ସେମାନଙ୍କର ଶାରିରୀକ ଓ ନୈତିକ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟର ମୂଳ ଦୁଆକୁ ମଧ୍ଯ ଧ୍ଵଂସ କରି ଦେଇଥାଏ । 
ଏହି ସବୁ ଅନ୍ୟାୟକୁ ଆପଣମାନେ ଏ ଦେଶରେ ବଞ୍ଚାଇ ରଖ୍‌ଛନ୍ତି, କେବଳ ପୃଥ୍ବୀର 
ସବୁଠାରୁ ବହୁବ୍ୟୟ ଏକ ବିଦେଶୀ ଶାସନ ଏ ମାଟିରେ ଠିଆ ରଖ୍‌ବାକୁ ।” 

ପୁନଶ୍ଚ ଗାନ୍ଧି ବଡ଼ଲାଟକୁ ମୁହେଁ ମୁହେଁ କହିବାକୁ ଯାଇ ସେହି ଚିଠିରେ 
ଲେଖ୍ଲେ, ‘ଧରନ୍ତୁ, ଆପଣଙ୍କର ନିଜର ଦରମା । ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ଅନେକ ସୁବିଧା ସହିତ 
ଆପଣ ମାସିକ ୨୧ ହଜାରରରୁ ବେଶୀ ଟଙ୍କା ନେଉଛନ୍ତି । ଭାରତର ଦୈନିକ 
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୧୫୮ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଆୟ ମାତ୍ର ଦୁଇଅଣା । ସେଠି ଆପଣଙ୍କ ଦୈନିକ ଆୟ ହେଉଛି ୭ଶହ ଟଙ୍କା । 
ତେଣୁ ଭାରତର ହାରାହାରି ଆୟର ୫ ହଜାର ଗୁଣ ଅଧ୍ଵକ ହେଉଛି ଆପଣଙ୍କ 
ଆୟ । ଅଥଚ ଆପଣଙ୍କ ନିଜ ରାଜ୍ୟ ଗ୍ରେଟ୍‌ ବ୍ରିଟେନ୍‌ନରେ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରଧାନମନ୍ତ୍ରୀ 
ଆପଣଙ୍କ ହାରାହାରି ଜାତୀୟ ଆୟର ମାତ୍ର ୯୦ ଗୁଣ ଦରମା ନେଇଥାନ୍ତି । ଚାନୁପାତ 
ପୂର୍ବକ ଆପଣଙ୍କ ଆଗରେ ନିବେଦନ କରୁଛି ଯେ ଆପଣ ଏ ପ୍ରସଙ୍ଗ ପ୍ରତି ଦୟାକରି 
ଅବହିତ ହେଉନ୍ତୁ । ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ କଷ୍ଟଦାୟକ ଆପଣଙ୍କ ଦରମାର ଏ ଆଲୋଚନା 
ମୁଁ କଲି; କେବଳ ସତ୍ଯକୁ ଆପଣଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସ୍ପଷ୍ଟ ଭାବରେ ଚିତ୍ରିତ କରିବା 
ପାଇଁ ! ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ଭାବରେ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ମୋର ଗଭୀର ସମ୍ମାନ ଅଛି । ଆପଣଙ୍କ 
ମନରେ ଆଘାତ ଦେବା ମୋ ପକ୍ଷରେ କଳ୍ପନାର ବାହାରେ ! ମୁଁ ଢାଣେ ବଡ଼ଲାଟ 
ଭାବରେ ମିଳୁଥ୍ବା ମୋଟା ଦରମା ମଧ୍ୟ ଆପଣଙ୍କର ଦରକାର ନାହିଁ । ବୋଧହୁଏ 
ଏହି ସମଗ୍ର ଦରମାଟା ଆପଣଙ୍କ ହାତରୁ ଚାଲିଯାଏ କେବଳ ଦାନରେ । କିନ୍ତୁ ଯେଉଁ 
ଶାସନିକ ରୀତିଯୋଗୁ ଏ ପ୍ରକାର ବ୍ଯବସ୍ଥା ମଧ୍ୟ ସମ୍ଭବ ହୋଇପାରେ, ତାହାର 
ସ୍ଥିତି ନିଶ୍ଚୟ ବାଞ୍ଚନୀୟ ନୁହେଁ । ଦ୍ରଷ୍ଟାନ୍ତ ସ୍ଵରୂପ ବଡ଼ଲାଟଙ୍କ ଦରମା ଉପରେ ଯାହା 
କୁହାଗଲା, ତାହା ମୁଁ କହିବି, ସମଗ୍ର ଶାସନ ବ୍ଯବସ୍ଥା ସଂପର୍କରେ । 

ଗାନ୍ଧି ପୁନରାୟ ଲେଖ୍‌ଲେ, ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନର ଏହି ସଂଗଠିତ ହିଂସାକୁ 
ପ୍ରତିରୋଧ କରିପାରେ ସଙ୍ଗଠିତ ଅହିଂସା । ଏହି ଅହିଂସା ପ୍ରକଟିତ ହେବ ବେସାମରିକ 
ବିଦ୍ରୋହ ରୂପରେ । ଏହି ଅହିଂସା ସମର ଦେଇ ମୁଁ ବ୍ରିଟିଶ ଜାତିର ହୃଦୟ ପରିବର୍ଭନ 
କରିପାରିବି ବୋଲି ବିଶ୍ଵାସ କରୁଛି । ସେତିକିବେଳେ ସେମାନେ ଭାରତ ପ୍ରତି କି 
ଅନ୍ୟାୟ କରି ଆସିଛନ୍ତି, ତାହା ସଷ୍ଟ ଅନୁଭବ କରି ପାରିବେ ବୋଲି ମୋର ବିଶ୍ଵାସ ।” 
‘ମୁଁ ଆପଣଙ୍କୁ ସଶ୍ରଦ୍ଧ ଆହ୍ବାନ ଢଣାଉଛି ଯେ ଆପଣ ଉପର୍ଯୁକ୍ତ ଦୃଷଣ ସବୁ ଏ 
ମାଟିରୁ କିପରି ଦୂର ହେବ, ତା'ପାଇଁ ବାଟ ଠିକ୍‌ କରିବେ । ତାଂ” ପରେ ଯାଇ 
ଆମେ ସମାସ୍ତନ୍ଧ ଭାବରେ ଏକାଠି ବସି କଥାଭାଷା ହୋଇ ପାରିବା ।” 

ସେ ତାଙ୍କ ବିଦ୍ରୋହର ରୂପରେଖ ଦେଇ କହିଲେ, କିନ୍ଧ ଯଦି ଆପଣଙ୍କ 
ଶାସନର ଉପର୍ଯ୍ୟୁସ୍ତ ଦୂଷଣ ସବୁକୁ ଦୂରୀଭୂତ କରିବାର କୌଣସି ତୁରନ୍ତ ଆବଶ୍ୟକତା 
ଆପଣ ଅନୁଭବ ନ କରନ୍ତି ବା ମୋର ଏହିପତ୍ର ଆପଣଙ୍କ ହୃଦୟକୁ ଆଦୌ ସ୍ପର୍ଶ 
ନ କରେ, ତେବେ ଏଇ ମାସର ଏକାଦଶ ଦିବସରେ, ମୁଁ ମୋର ଯେତେଟିଙ୍କୁ 
ପାରେ, ସେହି ସଂଖ୍ୟକ ଆଶ୍ରମର ସହକମ୍ମୀଙ୍କୁ ସାଥ୍‌ରେ ଘେନି ଆଶ୍ରମରୁ ଯାତ୍ରା 
ଆରମ୍ଭ କରିବି, ଆପଣଙ୍କର ଲବଣ ଆଇନୃକୁ ପ୍ରତ୍ୟାଖ୍ୟାନ କରିବା ପାଇଁ । ମୁଁ 
ଜାଣେ ଯେ ଏହା ଆଦୌ ନ ଘଟିବା ପାଇଁ ମୁଁ ଯାତ୍ରାରମ୍ଭ ନ କରଣ ଆପଣ 
ମତେ ବାନ୍ଧି ନେଇ ପାରନ୍ତି । କିନ୍ଧୁ ଏହା ମଧ୍ୟ ମୁଁ ଜାଣେ ଯେ ମୋର ଅନୁପସ୍ଥିତି 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ୍ଞ ୧୫୯ 


ସର୍ବେ ମୋ ପଛକୁ ଏ ଦେଶର ଲକ୍ଷ ଲକ୍ଷ ନରନାରୀ ବାହାରି ପଡ଼ିବେ ମୋ 
କାମ କରିବା ପାଇଁ ସମ୍ଚର୍୍ ଆତ୍ମନିୟନ୍ତିତ ଭାବରେ । 

ବଡ଼ଲାଟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଚିଠିର ଉତ୍ତର ଦେଇ ନଥୁଲେ । ତାଙ୍କର ସେକ୍ରେଟାରୀ 
ଦୁଇ ଧାଡ଼ିଆ ଏକ ଉତ୍ତରରେ ଲେଖ୍‌ଥ୍‌ଲେ, “ବଡ଼ଲାଟ ଅତ୍ଯନ୍ତ କ୍ଷୋଭର ସହିତ 
ଜାଣୁଛନ୍ତି ଏବଂ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏପରି କାର୍ଯ୍ୟ ଆଇନ୍‌କୁ ଅମାନ୍ୟ କରିବ ଏବଂ ସାଧାରଣ 
ଜନତାର ଶାନ୍ତି ପାଇଁ ବିପଦ ସୃଷ୍ଚି କରିବ ।” 

ନିର୍ଦ୍ଦିଷ୍ଟ ଦିନ ଆସିବା ପୂର୍ବରୁ ସମଗ୍ର ପୃଥ୍ବୀର ସାମ୍ବାଦିକ ମାନେ ଅହମଦାବାଦ 
ଠାରେ ଏକାଠି ହେବାକୁ ଲାଗିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଉତ୍ସକତାର ସହିତ ଅପେକ୍ଷା କରିଥ୍‌ଲେ 
ଏହି ମଣିଷଟି କ”ଣ କରିବାକୁ ଯାଉଛି ତାହା ଦେଖ୍‌ବାକୁ। ଭାରତର କୋଣ 
ଅନୁକୋଣରୁ ଲୋକମାନେ ଧାତଡ଼ିବାନ୍ଧି ଆସିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଦେଇଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ । ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟ କରିବା 
ଅର୍ଥ ସାଧାରଣ କୃଷକମାନେ ଏଥ୍‌ରେ ସଂପୃକ୍ତ ହୋଇ ପାରିବେ ଏବଂ ଆଇନ୍ସ 
ଅମାନ୍ୟରେ ଯୋଗ ଦେବେ । ଏପରିକି ଯେଉଁ ରାଜନୈତିକ ଦଳମାନେ କଂଗ୍ରେସ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମରେ ଯୋଗ ଦେଉନାହାନ୍ତି ସେମାନେ ମଧ୍ୟ ଏଥୁରେ ସଂପୃକ୍ତ ହେବେ । 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ଏହି ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ ଆନ୍ଦୋନନକୁ ଆମେରିକାନ୍‌ ପ୍ରେସ୍‌ ମଧ୍ଯ ସମର୍ଥନ 
କରୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଯେତେଯେତେ ପଦଯାତ୍ରା ଆଗେଇ ଚାଲିଲା, ସେମାନେ ଘୋଷଣା 
କଲେ ଯେ ଚା'କୁ ନେଇ ଯେପରି ବ୍ରିଟେନ୍‌ ଆମେରିକା ଉପରୁ ତା'ର ଅଧୁକାର 
ହରାଇଥ୍ଲା, ଲବଣ ଆନ୍ଦୋଳନ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ଯବାଦର ପତନର କାରଣ ହେବ। 

କିନ୍ଧ ଏହି ଆଇନ୍‌କୁ କିପରି ଉଙ୍ଗ କରାଯିବ ? ଲୋକମାନଙ୍କ ନିକଟକୁ ଏହାର 
ବାରାଁ କିପରି ପହଞ୍ଚିବ ? ୧୭ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ଗାନ୍ଧି ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଏହି ପଦବ୍ରଜ 
ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଏହାର ପ୍ରଭାବ ଥୁଲା ସୁଦୂର ପ୍ରସାରୀ । ଅହିଂସା ମାଧ୍ଯମରେ 
ସଂଗ୍ରାମର ସଂଗ୍ରାମୀ ଭାବେ ସେ ଆନ୍ତଙ୍ଚାତୀୟ ସ୍ତରରେ ମଧ୍ଯ ସ୍ଵୀକୃତି ଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ଏହି ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ବିରୁଦ୍ଧରେ ପଦଯାତ୍ରା ଥୁଲା ଦୀର୍ଘ ଓ ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ରାଜନୈତିକ 
କାର୍ଯ୍ୟଠାରୁ ଅଧ୍କ । ଏକ ଆଦର୍ଶ ସମାଜ ବ୍ଯବସ୍ଥାରେ କିପରି ଆଦର୍ଶ ଭାବରେ 
ବଞ୍ଚିବାକୁ ହୁଏ, ତାହାର ନମୁନା ଥୁଲା ଏହି ଲବଣ ଯାତ୍ରା । ୧୨ ମା ୧୯୩୦ 
ମସିହାରେ ପଦଯାତ୍ରାର ଅବ୍ୟବହିତ ପୂର୍ବରୁ ୧୧ ତାରିଖ ସଂଧ୍ୟାରେ ସାବରମତୀ 
ନଦୀକୂଳରେ ସମବେତ ଦଶହଢ଼ାର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂବୋଧନ କରି ସେ କହିଲେ, 
‘ଆମ କାର୍ଯ୍ୟର ସଠିକତା ସଂପର୍କରେ ମୋର ପୂର୍ଣ୍ଣ ବିଶ୍ଵାସ ରହିଛି ଏବଂ ଆମ 
ଅସ୍ତ୍ର ପବିତ୍ରତା ସଂପର୍କରେ ମଧ୍ଯ । ଯେଉଁଠାରେ ଉଦେଶ୍ୟ ମହତ୍ବ, ସେଠାରେ ଶଶ୍ବର 
ତାଙ୍କର ଆଶୀର୍ବାଦ ନେଇ ଉପସ୍ଥିତ ରହିବେ ଏବଂ ଯେଉଁଠି ଏହି ତିନିଗୋଟି ରହିଥ୍‌ବ, 
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୧୬୦ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସେଠାରେ ପରାଜୟ ହେବା ଅସମ୍ଭବ । 

ଆଶ୍ରମ ପରିସର ଭିତରେ ସେହି ଲୋକମାନେ ବିନିଦ୍ର ରଜନୀ ବିତାଇଲେ । 
ସାମାନ୍ୟ ଅଣ୍ଡାରୁ ରକ୍ଷା ପାଇବା ପାଇଁ ନିଆଁ ଲଗାଇ ଉଷ୍ମ ହେଉଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧି 
ତାଙ୍କର ସେହି ସ୍ବେଚଛ୍ଥାସେବକମାନଙ୍କୁ କହିଥ୍‌ଲେ ଯେ, ଯେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ମିଳିନାହିଁ, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏହି ଆଶ୍ରମ ଯେଉଁଠି ସେ ଦୀର୍ଘ ୧୩ ବର୍ଷ ବିତାଇଲେଣି, 
ସେଠାକୁ ଫେରିବେ ନାହିଁ । 

ଭୋର ୪ଟା ବେଳେ ଆରମ୍ଭ ହେଲା ତାଙ୍କର ପ୍ରାର୍ଥନା । ପ୍ରାର୍ଥନା ଶେଷ 
ହେବାପରେ ସେ ସମବେତ ଶ୍ରୋତୃମଣ୍ଡନୀଙ୍କୁ କହିଲେ ଯେ ଠିକ୍‌ ଘ.୬.୩୦ ମିନିଟ୍‌ରେ 
ପଦଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେବ ଏବଂ ସମସ୍ତେ ଘ.୬.୨୦ ମିନିଟ୍‌ ସୁଦ୍ଧା ଲାଇନ୍ନରେ ଛିଡ଼ା 
ହେବେ । ଏହା କହି ଗାନ୍ଧି ପୁଣି ଥରେ ଶୋଇବାକୁ ଗଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର ଚିରାଚରିତ ଢଙ୍ଗରେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନକୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ । 
ଯେଉଁମାନେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟପ୍ରଣାଳୀକୁ ଗ୍ରହଣ କରୁଥ୍‌ଲେ ଓ ଆଶ୍ରମରେ ରହି ଶୃଙ୍ଖଳିତ 
ଥୁଲେ, ସେହି ଆଶ୍ରମବାସୀଙ୍କୁ ନେଇ ପଦଯାତ୍ରା କରିବାର ସ୍ଥିର କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ 
ଆଶ୍ରମର ୭୮ ଜଣ ସହକର୍ମୀଙ୍କୁ ସାଙ୍ଗରେ ଧରି ଯାତ୍ରା କରିବା ପୂର୍ବରୁ ସେମାନଙ୍କର 
ନାମ ମଧ୍ଯ ‘ୟଙ୍ଗ ଇଣ୍ରିଆ”ରେ ପ୍ରକାଶ କରିଥୁଲେ । 

ସେ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ ପାଇଁ ଉଦ୍ୟୋଗିକ ଶ୍ରମିକମାନଙ୍କୁ ତାକି ନଥୁଲେ । 
ଏପରିକି କୃଷକମାନଙ୍କୁ ମଧ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ ସହିତ ସାମିଲ୍‌ ହେବା ପାଇଁ କୌଣସି 
ନିର୍ଦ୍ଦେଶ ଦେଇ ନଥୁଲେ । ପଞ୍ଜାବର ଗଣହତ୍ୟା ୧୯୧୯ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୬ତାରିଖରେ 
ହୋଇଥ୍‌ବାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟରଖ୍‌ ସେ ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୬ ତାରିଖରେ ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ଭଙ୍ଗ କରିବାକୁ 
ନିଷ୍ପରଭି ମଧ୍ୟ ନେଇଥ୍‌ଲେ । I 

ବ୍ରିଟିଶ ସରକାର ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଏହି ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟକୁ ହସରେ ଉଡ଼େଇ 
ଦେଇଥୂଲେ । ଏବଂ ଏହି ଆନ୍ଦୋଳନ କୌଣସି ପ୍ରଭାବ ନ ପକାଇ ବାଏଁ ବାଏ 
ଉଡିଯିବ ବୋଲି ସେମାନେ ବଦ୍ଧ ପରିକର ଥୁଲେ । 

ଠିକ୍‌ ନିର୍ଦିଷ୍ଟ ସମୟରେ ତାଙ୍କର ପଦଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ୭୮ ଜଣ ସ୍ତ୍ରୀ- 
ପୁରୁଷ ସହକର୍ମୀଙ୍କୁ ସାଥ୍‌ରେ ଧରି ଚାଲିଲେ ଗାନ୍ଧି । ହଜାର ହଜାର ଲୋକଙ୍କର 
ଜୟଧ୍ବନୀରେ କମ୍ପି ଉଠୁଥୁଲା ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ପଥ । କେତେବେଳେ ଖାଲି ପାଦ, କେବେ 
ବା ଚପଲ ପିନ୍ଧି ସେ ଭଶ୍ଵରଙ୍କ ନାମରେ ବାଟ ଚାଲୁଥ୍‌ଲେ । କେବେହେଲେ କ୍ଲାନ୍ତ ହୋଇ 
ପତୁନଥୂଲେ । ଦିନକୁ ୧୨ ମାଇଲ୍‌ରୁ ୧୫ ମାଇଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଚାଲୁଥ୍‌ଲେ । କେତେକ କ୍ାନ୍ତ 
ହୋଇ ପଡୁଥ୍‌ଲେ । କିନ୍ତୁ ଗାନ୍ଧି କେବେ ହୈ ଅକି ପଡ଼ୁ ନଥୂଲେ । ପ୍ରାୟ ପ୍ରତ୍ୟହ ଘଣ୍ଟାଏ 


~~ i = 


ସୂତା କାଟୁଥ୍ଲେ ଏବଂ ନିଜର ଦିନ ପଞ୍ଜି ଲେଖୁଥ୍‌ଲେ ଟିକିନିଖ୍‌ କରି । 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଞଞ ୧୬୧ 


ଗା ଗୀରେ ଉଦ୍ଧବେଳନ । ଉଚ୍ସସିତ ସମ୍ବର୍ବନା । ଅଙ୍କାବଙ୍କା, ଧୂଳି ଧୂସରିତ 
ଗୀମାନଙ୍କ ଦେଇ ଯିବାବେଳେ ଗୀର ଆବାଳ ବୃଦ୍ଧ ବନିତା ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆଣ୍ଡୀଇ 
ପଡ଼ି ନମସ୍ଚାର କରୁଥ୍‌ଲେ। ଗୀ ଦାଣ୍ଡର ଧୂଳିରେ ତାଙ୍କ ପାଦ ଯେପରି ପୋତି 
ହୋଇ ନଯାଏ, ଗୀ ଦାଣ୍ଡରେ ପାଣି ସିଞ୍ଚି ଦେଉଥ୍‌ଲେ । ଘର ଦୃଆରମାନଙ୍କରେ 
ଜାତୀୟ ପତାକା ସୁଶୋଭିତ କରି, ତାଙ୍କ ଯାତ୍ରାର ମଙ୍ଗଳ ମନାସୁଥ୍‌ଲେ । କେହି 
କେହି ଘରଦ୍ବାର ପରିତ୍ୟାଗ କରି ତାଙ୍କ ସହିତ ସାମିଲ୍‌ ମଧ୍ଯ ହେଉଥ୍‌ଲେ । ଗା 
ମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟଦେଇ ଚାଲିଗଲା ବେଳେ, ସମବେତ ଜନତାଙ୍କୁ ଖଦଡ଼ ତିଆରି କରିବା, 
ଖଦଡ଼ ବସ୍ତର ପିନ୍ଧିବା, ନିଶାଦ୍ରବ୍ୟ ଗ୍ରହଣ ନ କରିବା, ବାଲ୍ୟବିବାହ ନ କରିବା ଓ 
ସତ୍ବ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ଉପଦେଶ ଦେଉଥ୍‌ଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ଯେପରି ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବୁଝିଥ୍‌ଲେ, ଭାରତର ଲୋକମାନେ 
ମଧ୍ଯ ସେପରି ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ ବୁଝି ପାରିଥ୍ଲେ । ଭାଷାର ଆବଶ୍ୟକ ନଥୁଲା, ନ ଥଲା 
ମଧ୍ଯ ନିର୍ଦଦେଶର । ତାଙ୍କର କର୍ମର ଚୁମ୍ବକୀୟ ଶକ୍ତିରେ ଗୀ ଗୀର ଲୋକେ ଟାଣି 
ହୋଇ ଆସୁଥ୍ଲେ | ସରକାରୀ ଚାକିରି ଛାଡ଼ି ଦେଲେ । ସାମାନ୍ୟ ୭୮ ଜଣ ସହକର୍ମୀଙ୍କୁ 
ପଛରେ ପକାଇ ହଜାର ହଜାର ଲୋକ ତାଙ୍କ ସହିତ ଚାଲିବାକୁ ଆରମ୍ଭ କରି 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ପ୍ରାୟ ୪୦୦ ଗ୍ରାମର ମୁଖ୍‌ଆ ତାଙ୍କ ସହିତ ଯୋଗ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । 
ସରୋଚିନ ନାଇଡ଼ୁ ଏହି ପଦଯାତ୍ରା ସମୟରେ ଯୋଗ ଦେଲେ । 

ଏପ୍ରିଲ୍‌ ୫ ତାରିଖ ୧୯୩୦ । ଦାଣ୍ଡୀ ନିକଟରେ ପହଞ୍ଚି ଯାଇଥ୍‌ଲେ ଗାନ୍ଧି । 
ରାତିସାରା ବିନିଦ୍ର ରଢ୍ତନୀ କଟାଇ ପ୍ରାର୍ଥନା କଲେ । ୬ ତାରିଖ ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ ସ୍ର୍ଯ୍ୟଙ୍କର 
ପହଲି ପରଶ ପୃଥ୍ବୀକୁ ସର୍ଶ କରିବା ମାତ୍ରେ ସମୁଦ୍ରକୂଳରେ ଗାନ୍ଧିତୀ ବୁଡ଼ ପକାଇଲେ ! 
ହାତରେ ମୁଠାଏ ଲୁଣ । ସରୋଜିନୀ ନାଇଡୁ ଗାିଙ୍କୁ ଜୟତୁ ହେ ତ୍ରାଣକରା” ବୋଲି 
ସମ୍ବୋଧନ କଲେ | ଗାନ୍ଧି ମୁଠାଏ ଲୁଣ ଉଠାଇ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟର ଲବଣ ଆଇନ୍ଵକୁ 
ଅମାନ୍ୟ କଲେ । 

ଲୁଣ ଥୁଲା ଅତ୍ୟାବଶ୍ୟକ ସାମଗ୍ରୀ ଓ ବିଦେଶୀ ସରକାର ଏହାକୁ ନିଜର 
ଏକଚାଟିଆ ବ୍ୟବସାୟ କରିଥ୍‌ଲେ । ଲୁଣ କହିଲେ ଯେ କୌଣସି ଲୋକ ବୁଝିପାରେ । 
ଲୁଣ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ଦାନ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଦାଣ୍ଡୀଠାରେ ମୁଠାଏ ଲୁଣ ଉଠାଇ, ପ୍ରତୀକାତ୍ମକ ଭାବରେ ଯେପରି 
ଆଇନକୁ ବିରୋଧ କଲେ, ତାହା ସମଗ୍ର ଭାରତ ବର୍ଷରେ ସୃଷ୍ଟି କଲା ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ 
ବିସ୍ଫୋରଣ । ଲୁଇ ଫିସର ତାଙ୍କ ପୁସ୍ତକରେ ଏହାକୁ ବର୍ଣ୍ଣନା କରି ଲେଖ୍‌ଛନ୍ତି, ‘ଗାନି 
ଟ୍ରେନ୍‌ ବା ମଟରରେ ସମୁଦ୍ରଠାରେ ପହଞ୍ଚି, ଲୁଣ ମାରି ପାରିଥାନ୍ତେ; କିନ୍ତୁ ୨୪ 
ଦିନ ଧରି ୨୪୧ ମାଇଲ୍‌ ରାସ୍ତା ପାଦରେ ପଲ୍ଲୀକୁ ପଲ୍ଲୀ ଚାଲିବାରେ ଗାନ୍ଧି ସମଗ୍ର 
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୧୬୨ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଭାରତର ଦୃଷ୍ଟିକୁ ଦୀର୍ଘକାଳ ଧରି ନିଜ କର୍ମରେ ନିବବ୍ଧ ରଖ୍‌ ପାରିଲେ । ସମଗ୍ର 
ଅପେକ୍ଷାମାଣ ଜାତିକୁ କହି ରଖ୍‌ଲେ, ‘ମୁଁ ସଂକେତ ଦେଲାମାତ୍ରେ ପୂର୍ବ ନିର୍ଦ୍ଦେଶ 
ମତେ କାମ ଆରମ୍ଭ କରିବ” ଏବଂ ଏକ ପ୍ରଚଣ୍ଡ ପରିପ୍ରଚାର ଭିତରେ ମୁଠାଏ 
ଅବୈଧ ଲବଣ ସଂଗ୍ରହ କରି ଏକ ବିରାଟ, ଶକ୍ତିଶାଳୀ ଶାସକ ବିରୁଦ୍ଧରେ ବିଦ୍ରୋହର 
ପତାକା ଉତ୍ତୋଳନ କରିବାରେ, ଗାନ୍ଧି ଏକ ମହାନ ଅଭିନେତାର ପ୍ରଦର୍ଶିକା ଶତ୍ରି 
ସହିତ ନିଜର କଳ୍ପନା ଓ ମଧର୍ଯ୍ୟାଦାଞ୍ଞାନ ପ୍ରମାଣିତ କଲେ ।” ଏହା ଏକାଧାରରେ 
ଭାରତର ନିରକ୍ଷର କୃଷକ ସମାଜ ଓ ଶିକ୍ଷିତ ସଂପ୍ରଦାୟ ଉଭୟଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହିତ କରି 
ପାରିଲା । ଏପରିକି ତାଙ୍କର ତିକ୍ତ ସମାଲୋଚକ ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ଲବଣ ଅଭିଯାନକୁ ଏଲବା ଦ୍ବୀପରୁ ଖସିଆସି ନେପୋଲିୟନଙ୍କର ପାରିସ୍‌କୁ ବିଜୟ 
ଯାତ୍ରା ସହିତ ତୁଳନା କରିଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟ କରି ସେଠାରୁ ଛାଡ଼ି ଚାଲିଯାଇ ନଥୁଲେ । 
କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଏହି ସାମାନ୍ୟତମ କର୍ମ ସମଗ୍ର ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ 
ଅମାନ୍ୟ କରି ଲୁଣ ସଂଗ୍ରହ କରିବାକୁ ପ୍ରେରିତ କଲା | ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ତତ୍ର କ୍ଷଣାତ୍ଵ ମଧ୍ଯ 
ବନ୍ଦୀ କରାଯାଇ ନଥୁଲା । ଚାରିଆଡ଼େ ଲୋକମାନେ ଲୁଣ ମାରିଲେ, ଲୁଣ ସଂଗ୍ରହ 
କଲେ ଏବଂ ଲୁଣ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟ କରିବାକୁ ଲାଗିଲେ । ସରକାରଙ୍କର ମୁଣ୍ଡବ୍ୟଥା 
ଆରମ୍ଭ ହେଲା । ଯେଉଁ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭରେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସକ ଏହାକୁ ହସରେ 
ଉଡାଇ ଦେଉଥୂଲେ, ବର୍ମାନ ଲୋକମାନଙ୍କ ଉପରେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ଅକଥନୀୟ 
ଅତ୍ୟାଚାର । ପ୍ରହାର, ଗୋଇଠାମାଡ ଓ ବନ୍ଦୀ । କଂଗ୍ରେସ ସମଗ୍ର ଭାରତବ୍ୟାପୀ 
ଆଇନ୍‌ ଆନ୍ଦୋଳନ ଆରମ୍ଭ କଲେ ପ୍ରକାଶ୍ୟରେ । ପ୍ରାୟ ୬୦ ହଜାର ଲୋକ କାରାଗାରକୁ 
ନିକ୍ଷେପ ହେଲେ । ଆଲାହାବାଦରେ ନେହେରୁ, ମାନ୍ଦ୍ରାକରେ ରାଜଗୋପାଳ ଚାରୀ, 
ପାଟଣାରେ ରାଜେନ୍ଦ୍ର ପ୍ରସାଦ ଇତ୍ଯାଦି ଇତ୍ୟାଦି ଅନେକ । 

ମେ ୪ ତାରିଖ ରାତି ୧୨-୪୫ ମିନିଟ୍‌ରେ ଗାନ୍ଧିଙ୍ଗୁ ଦାଣ୍ଡୀ ନିକଟବରୀ 
ତମ୍ବୁରୁ ବନ୍ଦୀ କରି ନିଆଯାଇ ୟାରଭଡ଼ା ଜେଲରେ ରଖାଗଲା । ସେ ଜେଲରୁ 
ମୀରାବେନ୍ନଙ୍କୁ ଲେଖ୍‌ଥୁଲେ, 'ମୁଁ ଅତି ଆନନ୍ଦରେ ଏଠାରେ ଅଛି। ବହୁତ ନିଦ 
ବାକି ପଡ଼ିଥୁଲା, ତା' ପୂରଣ କରି ନେଉଛି ।” ଗାନ୍ଧିଙ୍କର କଥାକୁ ଶ୍ରେୟ ମନେ 
କରି କୌଣସି ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀ କୌଣସିଠାରେ ହିଂସାରେ ଲିପ୍ତ ହୋଇ ନଥ୍ଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ପୂର୍ବରୁ ବଡ଼ଲାଟଙ୍କୁ ଧର୍ଷଣାଠାରେ ଥ୍‌ବା ଲୁଣ କାରଖାନାକୁ ଚଢ଼ାଉ 
କରିବେ ବୋଲି କହିଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧି ଜେଲ୍‌ ଚାଲିଯିବାରୁ, ଏହାର ନେଦୃତ୍ସନେଲେ 
ସରୋଜିନୀ ନାଇଡ଼ୁ । ପ୍ରସିଦ୍ଧ ପାଶ୍ଚାତ ସାଂବାଦିକ ୟେବ ମିଲର ତାଙ୍କର ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷଦର୍ଶୀ 
ବିବରଣୀରେ ଲେଖ୍ଥୂଲେ, ‘ଧଷଣାର ଲୁଣ- ପ୍ରୋକ୍ତାନ କ୍ଷେତ୍ର ଓ କାରଖାନା ଚାରିପଟ 
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ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ଞ୍ଚ ୧୬୩ 


ଗଭୀର ଖାଇ ଓ ଖାଇ ଚାରିପଟ କଣ୍ଟାତାରବାଡ଼। ୬ଜଢଣ ବିଟିଶ ଅଫିସରଙ୍କ 
ଅଧ୍ୟକ୍ଷତାରେ, ୪୦୦ ସୁରାଟୀ ପୋଲିସ ସେ କାରଖାନାକୁ ଜଗିଥାନ୍ତି । ଗାନ୍ଧିଙ୍କର 
ଦ୍ଵିତୀୟ ପୁତ୍ର ମଣିଲାଲଙ୍କୁ ଆଗରେ ରଖ୍‌, ଅଭିଯାନୀମାନେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ନିରବତାରେ 
ତାରବାଡ଼ଠାରୁ ଶହେ ଗଜ ଦୂରରେ ଠିଆ ହେଲା ପରେ, ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରୁ ବଛାବଛୀା 
କେତେଜଣ ତାରବାଡ଼ ଆଡ଼କୁ ଗଲେ । ପୋଲିସ ସେମାନଙ୍କୁ ଅଗ୍ରସର ନ ହେବାକୁ 
ଆଦେଶ ଦେଲେ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ସେଥ୍‌କି କର୍ଣପାତ ନକରି, ଆଗକୁ ମାଡି ଚାଲିଲେ । 
ବର୍ରମାନ ଅଫିସରର ସଂକେତ ପାଇଲା ମାତ୍ରେ କୋଡି କୋତି ଭାରତୀୟ ପୁଲିସ, 
ଲୁହା ବଇଠିଦିଆ ଠେଙ୍ଗାମାନଙ୍କରେ ନିରୀହ ସତ୍ୟଯାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କ ମୁଣ୍ଡରେ ପ୍ରହାର 
ବୃତ୍ତି କରି ଚାଲିଲେ । ଜଣେ ହେଲେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଲାଠି-ପ୍ରହାରକୁ ଆଡ଼େଇ ଦେବାପାଇଁ 
ହାତସୁବ୍ଧା ଟେକିବାର ଦେଖାଯାଇ ନଥୁଲା | ନିର୍ଦୟ ଲାଠି ମାଡରେ ସେମାନେ ପିନ୍‌କଣ୍ା 
ପରି ତଳକୁ ତଳ ଟଳି ପଡୁଥାନ୍ତି । ଯଦିଓ ମୁଁ ଦୂରରେ ଠିଆ ହୋଇଥ୍‌ଲି, ତଥାପି 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ମାନଙ୍କର ନିରୀହ, ନିରକ୍ଷିତ ମସ୍ତକଭପରେ ଲାଠିବର୍ଷଣର ଦୁମ୍‌ ଦୁମ୍‌ 
ଶଦ୍ଦ ମୁଁ ସ୍ପଷ୍ଟ ଶୁଣି ପାରୁଥାଏ । ଲାଠି ମାଡରେ କେହି କେହି ଭୂଇଁରେ ଶୋର 
ଯାଉଥାନ୍ତି, କାହାର ସାଙ୍ଗେ ସାଙ୍ଗେ ଚେତା ବୁଡ଼ି ଯାଉଥ୍‌ଲା, ଭଗ୍ନ ମସ୍ତକ ବା 
ଭଗ ସ୍କନ୍ଧ ହୋଇ କେହି ଯନ୍ତ୍ରଣାରେ ଛଟପଟ ହେଉଥାନ୍ତି ଅଥଚ ଯେଉଁମାନେ 
ସେହି ଲାଠିମାତରୁ ବର୍ରି ଯାଇଥ୍ଲେ, ସେମାନେ ମଧ୍ଯ ପରିପୂର୍ଣ ନିରବତାରେ ଆଗେଇ 
ଯାଇ, ସେମାନଙ୍କର ପୂର୍ବ ସାଥୀମାନଙ୍କ ପରି, ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ପ୍ରହାର ଖାଇ, 
ଠିକ ସେହିପରି ଲୋଟି ପଡ଼ିଲେ । ଧାଡ଼ି ପରେ ଧାଡ଼ି ଏହିପରି ଚାଲିଲେ । 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀମାନେ ସମସ୍ତେ ଉତ୍ତମ ରୂପେ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଯେ, ପରବର୍ରୀ ମୁହୃରଁରେ 
ସେହି ନିଷ୍କର ପ୍ରହାର ତାଙ୍କ ଉପରେ ବର୍ଶିନ, ଏପରିକି ତାଙ୍କର ମୃତ୍ୟୁ ବି ଘଟିପାରେ; 
କିନ୍ତୁ ଜଣକଠାରେ ହେଲେ ଦେଖ୍‌୍ଲି ନାହିଁ ଦ୍ବିଧା ବା ଆତଙ୍କର ସାମାନ୍ୟ ଚିହ୍ନ । 
ହିଂସ୍ର ଯୁଦ୍ଧରେ, ପୃଥ୍ବୀର ସବୁ ଦେଶରେ, ସୈନିକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ତେଜିତ କରିବା ପାଇଁ 
ବାରରସାମ୍ମକ ବାଦ୍ୟ-ଗୀତର ବ୍ୟବସ୍ଥା ଥାଏ | ଏଠି ସେପରି ଳିଛି ହେଲେ ନଥୁଲା । 
ଏ ସୈନିକମାନଙ୍କୁ ଉତ୍ସାହ ଦେବା ପାଇଁ ଦର୍ଶକଶ୍ରେଣୀ ମଧ୍ଯ ନଥ୍‌ଲେ । ତଥାପି, 
ଆଖ୍‌ ଆଗରେ ପୋଲିସ ପ୍ରହାରର ସମସ୍ତ ବିଭୀଷିକା ଦେଖ୍‌ ମଧ୍ଯ ସେମାନେ ମୁଣ୍ଡ 
ସିଧା କରି ଏକ ପରେ ଏକ ଆଗକୁ ମାତି ଚାଲିଥାନ୍ତି, ମୃତ୍ୟୁ ଭିତରକୁ । ଗୋଟାଏ 
ଧାଡ଼ିକି ମାଡ଼ ମାରି ଶୁଆଇ ସାରିଲାପରେ, ପୋଲିସ ଧାଇଁ ଆସୁଥ୍‌ଲା ଯାନ୍ତିକ 
ଦୁର୍ବଷତାରେ ଆଗାମୀ ଧାଡ଼ିକୁ ସେହିପରି ସାବାଡ଼ କରିଦେବାକୁ । କିନ୍ଧ ଅଭିଯାନୀ 
ମାନଙ୍କଭିତରେ କୌଣସି ପ୍ରତିକ୍ରିୟା ଦେଖାଯାଉ ନଥୁଲା, ଦେଖାଯାଇ ନଥ୍ଲା କୌଣ " 
ସଂଘଷର ବା ଯନ୍ତ୍ରଣାରୁ ଖସି ପଳେଇବାର କୌଣସି ଚିହ୍ନ । ଧାଡ଼ିଏ ନୂତନ ଅଭିଯା ` । 
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୧୬୪ ॥ ଗ୍ରାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଆଗକୁ ଚାଲି ଯାଇ, ଠିଆ ହୋଇ, ଧାଢ଼ିବାନ୍ଧି ବସି ରହିଲେ । ନିଷ୍କୁର ଭାରତୀୟ 
ପୋଲିସ୍‌, ବସିଥୁ୍‌ବା ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କର ତଳିପେଟ ଓ ଅଣ୍ଡକୋଷକୁ ଲକ୍ଷ୍ଯକରି 
ଅସଭ୍ୟ ଭାବରେ ଗୋଇଠା ମାରିବାକୁ ଲାଗିଲେ, ତଥାପି ଆଉ ଧାଡ଼ିଏ ଅଭିଯାନୀ 
ଆଗେଇ ଚାଲିଲେ । ପୋଲିସ ବରଁମାନ ସେମାନଙ୍କୁ ଗୋଟା ଗୋଟା ଝିଙ୍କି ନେଇ 
ଖାଲ ଭିତରକୁ ଫୋପାଡ଼ିବାକୁ ଲାଗିଲେ ! ଜଣକୁ ଖାଲ ଭିତରକୁ ଏପରି ଜୋର୍‌ରେ 
ଫୋପାଡ଼ି ଦେଲେ ଯେ ଖାଲର ପଙ୍କୁଆ ପାଣି ଆସି ମୋ ପୋଷାକ ମଇଳା କରି 
ପକାଇଲା । ଆଉ ଜଣେ ପୋଲିସ୍‌, ଏକ ଗାନ୍ଧିବାଲାକୁ ନର୍ଦମାରେ ପକାଇ ମଧ୍ଯ 
ସେହି ଅବସ୍ଥାରେ ତା” ମୁଣ୍ଡକୁ ପିଟୁଥ୍‌ବାର ଦେଖ୍ଲି । ଘଣ୍ଟା ପରେ ଘଣ୍ଟା, 
ସ୍ବେଚ୍ଛାସେବକମାନେ ରକ୍ତସ୍ରାବୀୟ ଅଚେତନ ଓ ଅଚେତ ଆହତ ସତ୍ଯାଗ୍ରହୀମାନଙ୍କୁ 
ଦୋଳାରେ ବୋହି ଚାଲିଥାନ୍ତି ।' 

ଜଣେ ବ୍ରିଟିଶ ପୋଲିସ ଅଫିସର ସରୋଜିନୀ ନାଇଡୁଙ୍କର ବାହା ଧରି ପକାଇ 
ତାଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀନୀ ବୋଲି କହିବାରୁ ସରୋଜିନୀ କହିଲେ, ମୁଁ ଯିବି, କିନୁ ମୋ ଦେହରେ 
ହାତ ଦିଅନା ।” ମଣିଲାଲ୍‌ ଗାନ୍ଧି ମଧ୍ୟ ଆତ୍ମ୍‌ ସମର୍ପଣ କଲେ । 

ଓଡ଼ିଶାର ବାଲେଶ୍ବରର ଇଞ୍ଡ଼ିଠାରେ ଏହି ଲବଣ ଆଇନ୍‌ ଅମାନ୍ୟ ଆନ୍ଦୋଳନ 
ଅସାମାନ୍ୟ ସଫଳତା ମଧ୍ଯ ଲାଭ କରିଥଲା । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବନ୍ଦୀ କରିବାର ପ୍ରତିକ୍ରିୟାରେ ଦେଶବ୍ଯାପୀ ଧର୍ମଘଟ ମଧ୍ଯ 
ହୋଇଥ୍ଲା ଏବଂ ସରକାର ଅତି ନିର୍ମମ, ନିଷ୍କର ଓ ନିର୍ବିକାର ଭାବରେ ଏହାକୁ 
ଦମନ କରିଚାଲିଥ୍‌ଲେ । ବନ୍ଧେରେ ବ୍ରିଟିଶ ବ୍ୟବସାୟୀ ଗୋଷ୍ଠୀଙ୍କର ବ୍ୟବସାୟରେ 
ପହଞ୍ଚିଲା ବ୍ୟାପକ ଆଘାତ ! ବଡ଼ଲାଟଙ୍କର ଚେତା ପଶିଲା । ଇରଉଇନ୍୍‌ ବାଟଖୋଜିଲେ 
ଆଲୋଚନା ମାଧ୍ଯମରେ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ କରିବାକୁ । ଗାନ୍ଧିଙ୍କର ଲବଣ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ 
ଆନ୍ଦୋଳନ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ମନରେ ଅଦମ୍ୟ ସାହସ ଓ ବିଶ୍ବାସ ଦେଲା ଯେ 
ସେମାନେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସକଙ୍କୁ ହଟାଇ ଦେବାର ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ହାସଲ କଲେଣି 
ଏବଂ ଇଂରେଜମାନେ ଜୋର ଜବରଦସ୍ତିରେ କାହାକୁ ଶାସନ କରି ପାରିବେ ନାହିଁ 
ବୋଲି ମଧ୍ଯ ଅନୁଭବ କଲେ । 

ଏହା କେବଳ ଗାନ୍ଧିଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ସମ୍ଭବ ହୋଇ ପାରିଲା । ଲର୍ଡ ଇରଉଇନ୍ଵ 
କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ସେହି ଉଲ୍ଲେଖନୀୟ କ୍ଷୁଦ୍ରକାୟ ଲୋକଟି ପ୍ରତି ମୋର ଅଶେଷ ଶ୍ରଦ୍ଧା 


ଓ ସମ୍ମାନ ରହିଛି ।ଂ 
O00 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ସ୍ଲଭାଷ 


୧୯୪୪ ମସିହା ଜୁଲାଇ ୬ ତାରିଖ ଦିନ ଆଜାଦ ହିନ୍ଦ୍ର ରେଡ଼ିଓ ମାଧ୍ୟମରେ ବାର 
ପ୍ରେରଣ କରି ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପନ୍ଧୀ କସ୍କୁରବାଙ୍କ ମୃତ୍ୟୁରେ ଗଭୀର 
ଶୋକ ପ୍ରକାଶ କରିଥ୍‌ଲେ । ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ବ୍ରିଟିଶ ଢେଲ୍‌ରେ ଶ୍ରୀମତୀ କସ୍କୁରବାଙ୍କ 
ଦୁଃଖଦ ମୃତ୍ୟୁ ପରେ, ଆପଣଙ୍କ ଦେଶବାସୀ ଆପଣଙ୍କ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ସମ୍ପର୍କରେ ସ୍ଵାଭାବିକ 
ଭାବରେ ଚିନ୍ତିତ ହୋଇ ପଡ଼ିଥ୍‌ବେ | ପ୍ରବାସୀ ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ ପ୍ରଣାଳୀର 
ପାର୍ଥକ୍ୟତା ଘରୋଇ ପାର୍ଥକ୍ୟତା ପରି । ୧୯୨୯ ମସିହାରେ ଆପଣ ଲାହୋର 
କଂଗ୍ରେସରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ପ୍ରସ୍ତାବ ଆଣିବା ପରେ, ଭାରତୀୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର 
ସମସ୍ତ ସଭ୍ୟମାନଙ୍କର ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ଗୋଟିଏ ଲକ୍ଷ୍ୟ ରହିଛି । ପ୍ରବାସୀ 
ଭାରତୀୟମାନଙ୍କ ପାଇଁ, ଦେଶରେ ହୋଇଥ୍ବା ନବଢାଗରଣର ସୃଷ୍ଟିକର୍ା ଆପଣ । 
ଆପଣ ଅଗଷ୍ଟ ୧୯୪୨ ମସିହାରେ ସାହସର ସହିତ ଭାରତଛାଡ଼ ପ୍ରସ୍ତାବ ଗ୍ରହଣ 
କରିଥ୍ବାରୁ ପ୍ରବାସୀ ଭାରତୀୟ ଓ ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇବାକୁ ସମର୍ଥନ କରୁଥ୍‌ବା 
ବିଦେଶୀ ବନ୍ଧୁମାନଙ୍କ ନିକଟରେ ଆପଣଙ୍କ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ବହୁଗୁଣରେ ବବି ପାଇଛି ।” 

‘ହେ ଢାତିର ଜନକ । ଭାରତର ଏହି ପବିତ୍ର ମୁଭ୍ତି ସଂଗ୍ରାମରେ ଆମେ 
ଆପଣଙ୍କର ଶୁଭେଚ୍ଛା ଓ ଆଶୀବାଦ ଲୋଡୁଛୁ ।” ଏହି ବଢ୍ତବ୍ୟରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ପ୍ରତି 
ସୁଭାଷ ଙ୍କର କେତେ ଆନ୍ତରିକତା , ଶ୍ରଦ୍ଧା ଓ ସମ୍ମାନ ଥୁଲା, ତାହା ପରିଷ୍ମାର ଜଣାପଡ଼େ | 
କିନ୍ତୁ ସାଧାରଣ ଲୋକମାନଙ୍କର ଧାରଣା ଯେ, ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ରାଜନୈତିକ 
ମତପାର୍ଥକ୍ୟ ହେତୁ ସମ୍ପର୍କ ଥୂଲା ସମ୍ପୂର୍ଣ୍ଣ ତିକ୍ତ । ବହୁ ଭାରତୀୟଙ୍କୁ ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍ବା 
ଏହି ଦୁଇ ବ୍ୟନ୍ତିତ୍ଵଙ୍କ ବିଚାର ଓ ପ୍ରକୃତିର ଭିନ୍ନତା ସମ୍ପର୍କରେ ଚିନ୍ତା କଲେ ଆଶ୍ଚର୍ଯ୍ୟ 
ଲାଗେ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ସୁଭାଷ ଙ୍କର ମୌଳିକ ବିଶେଷତ୍ଵ ହେଲା ସେମାନେ ଯେକୌଣସି 
ଭାବକୁ ବିଷୟରେ ପରିଣତ କରି ପାରୁଥଲେ । ସେମାନେ ସ୍ଵପ୍ନଦ୍ରଷ୍ଟା କିମ୍ବା ତାର୍ଵିକ 
ନଥ୍‌ଲେ ବରଂ ଥୁଲେ ବାସ୍ତବ ଆଦଶବାଦୀ । ଉଭୟଙ୍କର ବିଶ୍ବାସ ଥୁଲା ଯେ ସ୍ଵଳ୍ପ 
କେତେଗୁଡ଼ିଏ ଭାବକୁ କାର୍ଯ୍ୟରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବା ଏବଂ ସେହି କାର୍ଯ୍ୟରେ ସେ 
ଦୃହେଁ ଗଭୀର ଭାବେ ଜଡ଼ିତ ରହୁଥ୍ଲେ । 
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୧୬୬ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମବେଳେ, ଏହାର ଆବଶ୍ଯକତା ସେମାନେ 
ଉପଲବ୍ଧି କରିଥ୍‌ଲେ | ବୋଧହୁଏ ସେହି କାରଣରୁ ଉଭୟ ଗାନ୍ଧି ଓ ସୁଭାଷ ପରସ୍ପରଙ୍କର 
ବାଲ୍ୟଜୀବନ ଓ ବିକାଶ ଉଚ୍ଚ ମଧ୍ୟବିତ୍ତ ପରିବାର ମଧ୍ୟରେ ବିକଶିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ୟ, ସେମାନଙ୍କର ଭାରତୀୟ ଢୀବନ ଓ ସଂସ୍କୃତି ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁରକ୍ତି ରହିଥ୍ଲା । 
ସେଥ୍ପାଇଁ ପରବର୍ରୀ ସମୟରେ ସେମାନଙ୍କର ଧ୍ଯାନ ନୈତିକ ଓ ବୌଵିକ ସ୍ତରରେ 
ଭାରତ ପ୍ରତି କେନ୍ଦ୍ରିତ ହୋଇଥ୍‌ଲା ଏବଂ ଭାରତ ପ୍ରତି ସେମାନଙ୍କର ଗଭୀର ଅନୁରବ୍ତି 
ସେମାନଙ୍କୁ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ପ୍ରତିନିଧ୍‌ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରିଥୂଲା । ସେମାନେ 
ଭାରତୀୟ ପଶ୍ଠଭୂମିରେ ଥୁଲେ ଅତି ସହଜ, ସରଳ ଓ ସାବଲୀଳ । ସେମାନଙ୍କର 
ଖାଦ୍ୟ, ବସ୍ତ, ରୁଚି ଓ ବ୍ୟବହାରରେ ଏ ମାଟି ସହିତ ନିଜକୁ ସାମିଲ କରିପାରିଥ୍ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ ସୁଭାଷ ଉଭୟ ଥୁଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ସଶକ୍ତ ସଂଗଠକ | ଗାନ୍ଧିଜୀ ମନୁଷ୍ୟର 
ଦୁର୍ବଳତା ପ୍ରତି ସଚେତନ ଥଲେ ଏବଂ ଭାରତ ବହୁ ବର୍ଷର ବିଦେଶୀ ଶାସନ କଳ 
ମଧ୍ୟରେ ପେଶି ହୋଇ ଯେପରି ଅଧଃପତିତ ହୋଇଯାଇଛି, ସେଥ୍ରୁ ମୁକ୍ତି ଲାଭ 
ପାଇଁ ଲୋକମାନଙ୍କର ଶକ୍ତିକୁ ବିଭିନ୍ନ ଦିଗରୁ ଟାଣିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥୁଲେ । କାରଣ 
ତାଙ୍କର ଲକ୍ଷ୍ୟ ଓ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥୁଲା ଗୋଟିଏ । ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଏକାଠି କରି ଯେକୌଣସି 
ସଂଗ୍ରାମ ଆଡ଼କୁ ଆଗେଇନେବା ଥୁଲା କଷ୍ଟକର ବ୍ୟାପାର ! ଯେକୌଣସି ସଂଗଠନରେ 
ଲୋକମାନଙ୍କର ଯୋଗଦେବା ମୂଳରେ ନିଜ ନିଜର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ଵାର୍ଥ ସାଧନ ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ 
ଥାଏ । ସ୍ଵାର୍ଥତ୍ଯୟାଗ ଭାବନା ଥାଏ କମ୍‌ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ସଂଗଠିତ କରିବା 
ସମୟରେ ସ୍ଵାଧୀନତା ସଂଗ୍ରାମର ବୀଜ କେବଳ ପୋତା ଯାଇଥାଏ, ଏହା ଚେର 
ଧରି ନଥାଏ । ଲୋକମାନେ ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନରେ ଏପରି ଦୁଃଖ ଓ ନିର୍ଯ୍ୟାତନା ଭୋଗ 
କରୁଥାନ୍ତି ଯେ ଏହା ସହଜରେ ଯିବ ବୋଲି କାହାର ବିଶ୍ବାସରେ ନଥାଏ । ଗାନ୍ଧି 
ଲୋକମାନଙ୍କୁ ବିଭିନ୍ନ ଶ୍ରେଣୀରୁ, ବିଭିନ ପରିବେଶରୁ ଓ ବିଭିନ୍ନ ଭାବଗୋଷ୍ଠୀରୁ ଆଣି 
ଏକାଠି କରିପାରିବା ଦ୍ଵାରା ତାଙ୍କର ସାଂଗଠନିକ ଦକ୍ଷତାର ପରିଚୟ ଦିଏ । 

ଠିକ୍‌ ସେହିପରି ସୁଭାଷ ଚନ୍ଦ୍ର ବୋଷ ଅତ୍ଯନ୍ତ କଠିନ ପରିସ୍ଥିତି ମଧ୍ୟରେ 
ଆଇଏନ୍‌ଏ ( ଭାରତୀୟ ଢାତୀୟ ସୈନ୍ୟ ବାହିନୀ ) ଗଠନ କରି ସେମାନଙ୍କର ଶ୍ଵଙ୍ଖଳା 
ଓ ଏକତା ବଜାୟ ରଖ୍‌ ପାରିଥ୍‌ଲେ । ଏପରିକି ପୂର୍ବ ଏସିଆର ଯୁଦ୍ଧବନ୍ଦୀମାନଙ୍କୁ ନିଜର 
ପ୍ରଭାବ ଦ୍ଵାରା ପ୍ରଭାବିତ କରି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ପାଇଁ ସଂଗ୍ରାମ କରିବାକୁ ସେମାନଙ୍କୁ 
ପ୍ରବର୍ରାଇଥ୍‌ଲେ । ସମସ୍ତ ପ୍ରତିକୂଳ ପରିସ୍ଥିତି ସତ୍ତ୍ଵେ ସେ ବ୍ରିଟିଶ ବିରୋଧରେ ଯୁଦ୍ଧ 
କରିବାପାଇଁ ଯେଉଁ ଦୁର୍ବଷ ସୈନ୍ୟବାହିନୀ ଗଠନ କରିଥ୍‌ଲେ ଓ ତାକୁ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ଭାବରେ 
ପରିଚାଳିତ କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହା ତାଙ୍କର ନେତୃତ୍ବର ପରିଚୟ ଦେବା ସହିତ ମନୁଷ୍ୟମାନଙ୍କୁ 
ଜାଣିବାର ଅମାପ ଜ୍ଞାନର ସୂଚନା ଦିଏ । ଗାନ୍ଧି ଓ ସୁଭାଷଙ୍କ ପୂର୍ବରୁ ବା ପରେ ଏପରି 
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ଗାନ୍ଧି ଓ ସୁଭାଷ # ୧୬୭ 


କେହି ନେତା ନାହାନ୍ତି ଯେ କି ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଅତ୍ୟନ୍ତ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ ପାଇଁ ଉଦ୍ବବୋଧ୍ତ 
କରି ଏକାଠି କରି ପାରିଛନ୍ତି । କୌଣସି ପୂରସ୍କାର ବା ଲାଭ ପାଇବାର ତିଳେମାତ୍ର 
ଆଶା ନରଖ୍‌ ଲୋକମାନେ ଆଦର୍ଶ ପ୍ରତି ଏକାନ୍ତ ଅନୁରଭ୍ତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ । 

ଉଭୟ ଥୁଲେ ଅତ୍ୟନ୍ତ ଶୃଙ୍ଖଳିତ । ଯାହା ସେମାନେ କହୁଥ୍‌ଲେ, ତାହାକୁ 
ମନପ୍ରାଣ ଦେଇ କାର୍ଯ୍ୟରେ ଲଗାଉଥ୍‌ଲେ । ନିର୍ଭୟ ଓ ସାଧୁତା ପ୍ରତି ସେ ଦୁହିଁଙ୍କର 
ଏକାନ୍ତ ପ୍ରତିବଦ୍ଧତା ଫଳରେ ରାଜନୀତି କ୍ଷେତ୍ରରେ ଓ ଜାତୀୟ ସ୍ତରରେ ଏହାକୁ ପ୍ରୟୋଗ 
କରିବାକୁ ଆଦୌ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିନଥ୍‌ଲେ । କାରଣ ସେମାନେ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ଶୃଙ୍ଖଳା 
ଓ କରଁବ୍ୟକୁ ଠିକ୍‌ ଭାବରେ ପାଳନ କରିବାକୁ ହେଲେ ନିର୍ଭୀକତା ଓ ସାଧୁତା ରହିବା 
ଆବଶ୍ୟକ । ଜାତୀୟ ସ୍ଵାର୍ଥ ଆଗରେ ସେମାନେ ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ସ୍ବାର୍ଥକୁ ନ୍ୟୁନ କରି 
ଦେଖୁଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ସବୁ ପ୍ରକାର ବ୍ୟକ୍ତିଗତ ମୋହକୁ ପରିତ୍ୟାଗ କରିଥୁଲେ ! 

ଶ୍ଙ୍ଗଳିତ ଜୀବନ, ଶ୍ଵଙ୍ଖଳିତ କାର୍ଯ୍ୟ ଓ ଶୃଙ୍ଖଳିତ ବିଚାର ହେତୃ ପରତ୍ମର 
ପରସ୍ପର ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁଥ୍ଲେ ଓ ବୋଧହୁଏ ସେହି ଦ୍ରଷ୍ଟିରୁ ନିକଟତମ 
ଥୁଲେ । କିନ୍ଧୁ ଦୁର୍ଭାଗ୍ୟର କଥା ଯେ ଭାରତର ଲୋକେ ଏ ଦ୍ରହିଁଙ୍କର ମତପାର୍ଥକ୍ୟକୁ 
ପରସର ମଧ୍ୟରେ ବେଶୀ ବିଭେଦ ଥୁଲା ବୋଲି ଏଯାବତଵ ଭାବି ଚାଲିଛନ୍ତି, ଯଦିଓ 
ବାସ୍ତବ ଭାବେ ସେମାନଙ୍କ ସମ୍ପର୍କରେ ସେପରି କିଛି ଜଟିଳତା ନଥୁଲା । କାରଣ ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଜାଣିଥ୍‌ଲେ ନୀତିଗତ ଭାବେ ସୁଭାଷଙ୍କର ତାଙ୍କ ସହିତ ପାର୍ଥକ୍ୟ ରହିଛି କିନ୍ଧ ସୁଭାଷ 
ଯେପରି କର୍ମଠ, ଦୂର ଦୃଷ୍ଟିସମ୍ଚନ ଓ ଦୃଢ଼ମନା ତାହା ଭାରତର ଢାତୀୟ ଲକ୍ଷ୍ୟ ପୂରଣ 
ଦିଗରେ ଆଗକୁ ନେବାରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ସୁଭାଷ ଭାରତରୁ ପଳାଇ ଯାଇ ଜର୍ମାନୀ 
ଓ ଦକ୍ଷିଣ-ପୂର୍ବ ଏସିଆରେ ରହି ଆଜାଦ୍ର ହିନ୍ଦ୍ର ଫୌଜ୍‌ ମାଧ୍ୟମରେ ଯେଉଁ ସଂଗ୍ରାମ 
କଲେ, ତାହାକୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ନାପସନ୍ଦ କରିନଥ୍‌ଲେ । ବିଦେଶରେ ରହି ଢାତୀୟ ମୁତି 
ସଂଗ୍ରାମରେ ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଜାତୀୟ ମୁଗ୍ତି ସଂଗ୍ରାମକୁ ଅଧକ ତ୍ୃରାନ୍ବିତ କରିବ ବୋଲି 
ଗାଛିଜୀ ବିଚାର କରୁଥ୍ଲେ | ସୁଭାଷ ମଧ୍ୟ ନିଜର କାର୍ଯ୍ୟ ଜାତୀୟ କଂଗ୍ରେସର କାର୍ଯ୍ୟ 
ଠାରୁ ଅଲଗା ବୋଲି ବିଚାର କରିନାହାନ୍ତି । କାରଣ ରେଡ଼ିଓ ମାଧ୍ୟମରେ ତାର 
ଭାଷଣ ଓ ଘୋଷଣା ଏହାର ପ୍ରମାଣ ଦିଏ । 

୧୯୪୩ ମସିହା ଅକ୍ମୋବର ୨ ତାରିଖରେ ମହାତ୍ମା ଗାନ୍ଧିକକର ୭୫ତମ 
ଜନ୍ମଦିବସରେ ବ୍ୟାଙ୍କକୁ ଠାରୁ ରେଡ଼ିଓରେ ଭାଷଣ ଦେଇ ସେ କହିଥ୍‌ଲେ “ ମହାତ୍ମା 
ଗାନ୍ଧି ଭାରତର ସ୍ଵାଧୀନତା ନିମିତ୍ତ ଯେଉଁ ସେବା କରିଗଲେ, ତାହା ଅସାଧାରଣ ଏବଂ 
ଅତୁଳନୀୟ ଏବଂ ତାଙ୍କର ନାମ ଚିରଦିନ ଜାତୀୟ ଇତିହାସରେ ସୃ୍ଣ୍ାକ୍ଷରରେ ଲିପିବଦ୍ଧ 
ରହିବ ।” ଗାନ୍ଧିଜୀ ଭାରତବର୍ଷକୁ ଦୁଇଟି ଅତି ମୂଲ୍ୟବାନ କଥା ଦେଇଗଲେ । ପ୍ରଥମଟି 
ହେଉଛି ଆମ -ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଦ୍ଵିତୀୟଟି ରାଷ୍ଟ୍ରବ୍ୟାପୀ ସଂଗଠନ, ଯାହା ଭାରତର ନିପଟ 
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୧୬୮ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ମଫସଲ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ବ୍ୟାପିଗଲା । 

ସୁଭାଷ ଗାନ୍ଧିଢୀଙ୍କୁ 'ଢାତିର ଜନକ” ଭାବେ ଘୋଷଣା କରିଥୁଲେ ! 
ଦେଶବାସୀଙ୍କ ପ୍ରତି ଆହ୍ଵାନ ଦେଇ କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ଭୁଲ ନାହିଁ ଯେ ଗୋଟିଏ ଲୋକ 
ପାଇଁ ଅଭିଶାପ ହେଉଛି ସେ ଚିରଦିନ କ୍ରୀତଦାସ ହୋଇ ରହିବା ।! ଏହା ମଧ୍ୟ ଭୁଲ 
ନାହିଁ ଯେ ଅନ୍ୟାୟ ଓ ଅସତ୍ୟ ସହିତ ବୁଝାମଣା କରିବା ସବୁଠାରୁ ଅପରାଧ । ଚିରନ୍ତନ 
ନିୟମକୁ ମନେ ରଖ ! ତୁମକୁ ପାଇବାକୁ ହେଲେ ତୀବନ ଦେବାକୁ ହେବ । ଏହା 
ମଧ୍ୟ ମନେରଖ ଯେ ସବୁଠାରୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣ ହେଉଛି ଅସମାନତା ବିରୋଧରେ 
ସଂଗ୍ରାମ କରିବା, ତା'ର ମୂଲ୍ୟ ଯାହା ଦେବାକୁ ପଡୁ ପଛକେ ।' ' 

ସୁଭାଷଙ୍କ ପ୍ରତି ଆମର ସଶ୍ରବ୍ଧ ଶ୍ରଦ୍ଧାଞ୍ଜଳି ଜଣାଇବା ବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଓ 
ସୁଭାଷଙ୍କର ମହନୀୟ ଗୁଣ ଓ ତ୍ୟାଗକୁ ନିଜ ଜୀବନରେ କିୟତାଂଶ ପ୍ରତିଫଳନ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ବ୍ୟକ୍ତି କରିପାରିଲେ, ତାହା ଦେଶର ଅଗ୍ରଗତିରେ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । 


(@]a) 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧି-ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ 


ବହୁ ସମୟରେ ଧର୍ମକୁ ଏକ ବିଶ୍ଵାସ ଭାବେ ଗ୍ରହଣ କରାଯାଏ । ଭଶ୍ଵର, ଚ୍ଚ, 
ପ୍ରାର୍ଥନା ଧର୍ମର ଏହିସବୁ ଅଙ୍ଗ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ହିଁ ଝୁଲି ରହିଛି । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ମନୁଷ୍ୟ ବିଜ୍ଞାନ ଉପରେ ବିଶ୍ଵାସ କରି ମଣିଷର ଧର୍ମ ଉପରେ ଥୁବା ଏହି ବିଶ୍ବାସକୁ 
ଭାର୍ଗବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କଲେ । ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସେହି ଧାରା ଅବ୍ଯାହତ ରହିଥ୍‌ଲେ 
ମଧ୍ଯ ମନୁଷ୍ୟ ବାସ୍ତବିକ କେଉଁ ବାଟରେ ଯିବ, ତାହା ସଠିକ୍ର ଭାବେ ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରି 
ପାରିଲେ ନାହିଁ । କାରଣ ଭାରତରେ ଧର୍ମ କହିଲେ ସତ୍ୟକୁ ବୁଝାଏ । ଏବଂ ସତ୍ୟକୁ 
ଅନୁଭବ କରିହୁଏ, ପରୀକ୍ଷା କରାଯାଇ ଦେଖାଯାଇପାରେ । ତେଣୁ ଭାରତରେ ଧର୍ମ 
କହିଲେ ଯାହା ପ୍ରମାଣିତ ହୋଇ ରହିପାରେ । ଧର୍ମ ଅନୁଭବ ସିଦ୍ଧ, ସତ୍ୟ ଉପରେ 
ଆଧାରିତ । ଧର୍ମ, ଅନୁଭବ, ସତ୍ୟ ଏହା ଏକ । କାରଣ ଭାରତରେ ଧର୍ମ ବିଶ୍ଵାସ 
ଉପରେ ପ୍ରତିଶ୍ିତ ଏବଂ ବିଶ୍ଵାସର ମୂଳଭିରି ହେଉଛି ଅନୁଭବ ଏବଂ ଏହି ଅନୁଭବ 
ବ୍ୟଭ୍ତିଗତ ଓ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ । ନଚେତ୍ବ ଏହା ମୂଲ୍ୟହୀନ । ଚିନି ମିଠା ବୋଲି ଏହାକୁ 
ଚାଖ୍ବାକୁ ପଡ଼େ । ଏହା ହିଁ ଅନୁଭବ । 

ଭାରତ ଇତିହାସକୁ ଆଲୋଚନା କଲେ ଏହି ଇତିହାସ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ମନୀଷୀ 
ମାନଙ୍କର ଇତିହାସ । ସେମାନେ ଯେପରି ଭାରତୀୟମାନଙ୍କର ମନକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଛନ୍ତି 
ଏବଂ ସେମାନଙ୍କର ପ୍ରଭାବ ଦେଶର ରାଜନୀତି, ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା, କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, 
ସାହିତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି ଉପରେ ପକାଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନେ ଆମକୁ ଶିଖାଇଛନ୍ତି କିପରି 
ଆମକୁ ନିଜକୁ ଜୟ କରିବାକୁ ହେବ ଏବଂ ଅନାସକ୍ତ ଭାବ ହିଁ ଆନନ୍ଦ ପାଇବାର 
ଚାବିକାଠି । ତେଣୁ ଭାରତରେ ଯେତେବେଳେ ଖଣ୍ଡବିଖଣ୍ତିତ ହେବାର ଭୟ 
ଦେଖାଯାଇଛି, ସେତେବେଳେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଜଗତରେ ଢଣେ ଢଣେ ମହାମନୀଷୀ 
ଜନ୍ମଲାଭ କରି, ପ୍ରକୃତ ଓ ସଠିକ୍‌ ବାଣୀ ପ୍ରଚାର କରି ଭାରତକୁ ରକ୍ଷା କରିଛନ୍ତି । 
ଏହି ବାର୍ର୍ରା ବା ବାଣୀକୁ ଭାରତ ସବୁବେଳେ ଠିକ୍‌ ବୋଲି ବିଚାର କରିଛି ଏବଂ 
ତାହା ହେଉଛି “ସତ୍ୟ । “ସତ୍ୟ ହିଁ ଜୀବନର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ବାର୍ରା ଏବଂ ଏହାହିଁ କେବଳ 
ତିଷ୍ପି ରହେ । ଏହି ଗୋଟିଏ ବାରାକୁ ଭାରତ ବାରମ୍ବାର ଭଦ୍ରଘୋଷଣା କରିଛି ଏବଂ 
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୧୭୦ ଅଃ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ପ୍ରଚାର କରିଛି । ଏହି ବାର୍ରା ହିଁ ଭାରତକୁ ବିଶ୍ଵ ଆଗରେ ମହାନ୍‌ କରିଛି । ଏହି 
ବାରାଁ ମାଧ୍ଯମରେ ହିଁ ଭାରତ ଲାଭ କରିଛି ସ୍ଵାଧୀନତା । 

ଯେତେବେଳେ ଭାରତ କୌଣସି ସନ୍ଧିକ୍ଷଣରେ ଉପସ୍ଥିତ ହୋଇଛି, ତାକୁ 
ସେହି ଦୋଛକିରୁ ମୁକୁଳାଇବା ପାଇଁ ଯୋଗଜନ୍ମନା ମାନେ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରି ସତ୍ଯ 
ମାଧ୍ଯମରେ ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ କରିବାର ବାଟ ଉନ୍ମୋଚନ କରିଛନ୍ତି । ଭାରତର 
ଇତିହାସ ଏହି ସତ୍ୟ ଅନୁସନ୍ଧାନର ଇତିହାସ । ତେଣୁ “ସତ୍ୟପାଇଁ ସବୁ କିଛିକୁ 
ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇପାରେ । କିନ୍ଧୁ ସବୁକିଛି ପାଇଁ ସତ୍ୟକୁ ତ୍ୟାଗ କରାଯାଇ ନପାରେ ! 
ଏହି ସତ୍ୟ ହେଉଛି ଅନ୍ୟପାଇଁ ବଞ୍ଚିବା । ତାହାହିଁ ଧର୍ମର ଶ୍ରେଷ୍ଠ ପରିଭାଷା । କର୍ମ 
ସେତେବେଳେ ପୂଜାରେ ରୂପାନ୍ତରିତ ହେବ, ଯେତେବେଳେ ଏହା ଅନ୍ଯ ପାଇଁ 
କରାଯିବ । ପ୍ରଥମେ ଲୋକମାନେ ମନ୍ଦିରରେ, ଚ୍ଟରେ, ମସ୍ଜିଦ୍ରରେ ଶଶ୍ବରଙ୍କୁ 
ଖୋଜନ୍ତି କିନ୍ଧୁ ବାସ୍ତବରେ ଭଶ୍ଵବର ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ବିଦ୍ୟମାନ ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଭଶ୍ଵର 
ସବୁଠାରେ । 

ଭାରତର ସମାଜ ବ୍ୟବସ୍ଥାରେ ଯେଉଁମାନଙ୍କ ପାଖରେ ଆମେ ଏହି ଏକତ୍ସ 
ଦୃଷ୍ଟି ଦେଖୁ, ସେମାନଙ୍କୁ ଆମେ ସବୁଠାରୁ ଅଧୁକ ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରୁ । ଇତିହାସ 
ସେହିପରି ବ୍ୟକ୍ତି ବିଶେଷଙ୍କୁ ମନେ ରଖେ । ସେମାନଙ୍କର ମହନୀୟ ତ୍ଯାଗ ଓ 
ବାଣୀ ଫଳରେ ହିଁ ଭାରତ ତିଷ୍ଠି ରହିଛି। ସେମାନେ ନିଜ ଉପରେ ସ୍ବେଚ୍ଛାକୃତ 
ଦାରିଦ୍ର୍ୟକୁ ଲଦିଦେଇ, ନିଜକୁ ସମସ୍ତ ଶାରିରୀକ ସୁଖରୁ ବଂଚିତ କରି, ନିଃସ୍ବାର୍ଥପର 
ଭାବରେ ଏ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ିବାକୁ, ମହାନ୍‌ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରି ଯାଇଛନ୍ତି । ସେମାନଙ୍କ 
ଢୀବନର ଏକମାତ୍ର ବ୍ରତ ହୋଇଛି ଅନ୍ୟର ମଙ୍ଗଳକରିବା । ସେମାନେ ଅନ୍ୟର ସେବା 
କରିବା ପାଇଁ ବଂଚିଥ୍‌ଲେ । ବହୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିଜକୁ ଆଦୌ ନିଜର ପରିଚୟ ଦେଇ 
ନାହାନ୍ତି କିନ୍ଧ ନିଜର ଆଦର୍ଶକୁ ଆଗରେ ଥୋଇଦେଇ ଯାଇଛନ୍ତି । ଠିକ୍‌ ସେହିପରି 
ଭାରତକୁ ଆସିଛନ୍ତି ବହୁ ଜାତି, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ଧର୍ମର ଲୋକେ । ସେମାନେ ରାଜନୈତିକ 
ଭାବେ, ସାମରିକ ଶାସନ ଭାବେ ଏ ଦେଶକୁ ଶାସନ କରିଛନ୍ତି କିନ୍ଧ ସମୟକ୍ରମେ 
ଗ୍ରହଣ କରି ନେଇଛନ୍ତି ଏ ଦେଶକୁ ନିଜର ଦେଶ ଭାବରେ ଏବଂ ମିଶେଇ ଦେଇଛନ୍ତି 
ନିଚ୍ରକୁ ଭାରତୀୟ ଭାବଧାରା ସହିତ । 

ଭାରତର କଳା, ସ୍ଥାପତ୍ୟ, ସଂଗୀତ, ସାହିତ୍ଯୟଟ ମୋଟାମୋଟି କହିଲେ 
ଭାରତର ସଂସ୍କୃତି ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ସ ପାଲଟି ଯାଇଛି । ଭାରତ ହିଁ କେବଳ ଏକମାତ୍ର 
ଦେଶ ଯେଉଁଠାରେ ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମକୁ ସମ୍ମାନ ଦିଆଯାଏ । ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ ନିଜର 
ସ୍ଵାତନ୍ତ୍ୟ ନେଇ ରହିଛି । କେହି କାହା ଉପରେ ବାଧା ଦିଏନି, ଲଦିହୋଇ ପଡ଼େନି । 
ବହୁ ବୈଚିତ୍ରତା ଓ ବିବିଧତା ସତ୍ତ୍ଵେ ଏହା ଏକତ୍ସ ଭାବରେ ତିଷ୍ପି ରହିଛି । 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧି-ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଞ୍ଚ ୧୭୧ 


ଭାରତର ଶାସନ ଗାଦିରେ ବହୁ ଗୋଷ୍ଠୀ ନିଢ଼ର ଆଧ୍ପତ୍ୟ ଜାହିର କରିଛି । 
କିନ୍ଧୁ କେବଳ ବ୍ରିଟିଶ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ଭାରତକୁ ଶାସନ କରିବା ସହିତ ତାହାର ସଂସ୍କାର 
ମଧ୍ଯ ନିଢ୍ୂ ଆୟତ୍ତରେ ରଖ୍‌୍ବାର ଚେଷ୍ଟା କରିଛି । ସେହି ସମୟରେ ଭାରତର 
ନବ୍ୟବୁଵ୍ଚିଜୀବୀମାନେ ଇଂରେଜ ଭାଷାକୁ କେବଳ ଆପଣେଇ ନାହାନ୍ତି ବରଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ 
ଦ୍ୃଷ୍ଟିଭଙ୍ଗୀକୁ ନିଜର କରିଛନ୍ତି । 

ଏହିପରି ଏକ ଗୋଳମାଳିଆ ପରିସ୍ଥିତିରେ, ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର 
ଅନେକ୍ୟ ଭାବଧାରା ଉପରେ ଆଘାତ ଆସିଛି ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ସତ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିକୁ 
ଆପଣାର କରିନେବା ପାଇଁ ମୁଷ୍ଟିମେୟ କେତେକ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ଉପରେ ପ୍ରଭାବ 
ବିସ୍ତାର କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଛନ୍ତି ସେତେବେଳେ କଲିକତାଠାରେ ଶ୍ରୀରାମକ୍ରଷ୍ଣଙ୍କର 
ଆବିଭାବ ଘଟିଛି । ଅଶିକ୍ଷିତ, ଦରିଦ୍ରୟ ମନ୍ଦିରର ପୂଜକ ଭାବେ ପରିଚିତ ଶ୍ରୀରାମକ୍ଷ୍ଣ 
ନିଜର ଅପୂର୍ବ, ଅଲୌକିକ ଓ ଅଭୁତ ସାଧନା ଫଳରେ ଭାରତୀୟ ସଂସ୍କୃତିର ସମନ୍ଧୟ 
ପ୍ରତୀକଭାବ ହୋଇଛନ୍ତି ଏବଂ ତାଙ୍କ ନିକଟକୁ ବହୁ ତରୁଣ ଆକୃଷ୍ଣ ହୋଇ ଆସିଛନ୍ତି । 
ସେମାନଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ଅଗ୍ରଗଣ୍ୟ । ନରେନ୍ଦ୍ରନାଥ ପରବର୍ତୀ ସମୟରେ 
ବିଶ୍ଵ ବରେଣ୍ୟ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ନାମରେ ହୋଇଛନ୍ତି ପରିଚିତ । 

ପାରାତ୍ୟ ଶିକ୍ଷା ପ୍ରାପ୍ତ ନରେନ୍ଦ୍ର ଶ୍ରୀରାମକୃଷ୍ଣ ସ୍ପର୍ଶରେ ଅବଗାହନ କରିଛନ୍ତି 
ସାର୍ବଜନୀନ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମର ଶାଶ୍ବତ ମୂଲ୍ୟବୋଧରେ ଏବଂ ତାଙ୍କର ଜଣେ ସନ୍ଧ୍ଯାସୀ 
ଭାବରେ ଭାରତ ପରିବ୍ରଜ ତାଙ୍କ ଚରିତ୍ରକୁ ନୂତନ ଭାବରେ ଗଠନ କରି ପାରିଛି । 
ସେ ଯେତେବେଶୀ ଏହି ଦେଶକୁ ଆବିଷ୍କାର କରିନାହାନ୍ତି ସେତେବେଶୀ ନିଜକୁ 
ପାଇଛନ୍ତି । ସେ ଦେଖ୍‌ଛନ୍ତି ଶାରିରୀକ କୁସିତତା ଏବଂ ଦେଖ୍‌ଛନ୍ତି ମଧ୍ୟ ଗଭୀର 
ଆଧ୍ଯାତ୍ମିକ ସୌନ୍ଦର୍ଯ୍ୟ । ସେ ଦେଖ୍‌ଛନ୍ତି ଜାତିପ୍ରଥାର କରତା, ଉଚ୍ଚବର୍ଗଙ୍କର ନିଜ 
ସ୍ଵା୍ଥଟିନ୍ତା। ଧନୀମାନଙ୍କର ବିଳାସିତା । ସେ ମଧ୍ଯ ଲକ୍ଷ୍ୟ କରିଛନ୍ତି ଦରିଦ୍ର ଅଜ୍ଞ, 
ନିଃସ୍ଵ ଏବଂ କୁସଂସ୍କାର ଗ୍ରସ୍ତ ଜନଗଣଙ୍କ ମଧ୍ଯରେ ଅପ୍ରରନ୍ତ ପ୍ରାଣଶକ୍ତି, ପ୍ରେମ ଓ 
ମାନବିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧ । 

୧୮୯୩ ମସିହା ମେ ୩୧ ତାରିଖ ଦିନ ଆମେରିକାର ଚିକାଗୋ 
ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଯୋଗ ଦେବା ପାଇଁ ସେ ବନ୍ବେରୁ ଯାତ୍ରା କରନ୍ତି ଏବଂ ୧୮୯୩ 
ମସିହା ସେପ୍ଲେମ୍ବର ୧୧ ତାରିଖ ଦିନ ତାଙ୍କର ଧର୍ମମହାସଭାର ଭାଷଣ ତାଙ୍କୁ 
ସମଗ୍ର ଜଗତରେ ବିଶ୍ବବନ୍ଦନୀୟ କରିଦିଏ । 

ଭଗିନୀ ନିବେଦିତା କହିଛନ୍ତି, ‘ଭାରତ ପାଇଁ ଏହି କ୍ଷୁଦ୍ର ଭାଷଣଟି ସ୍ଵାଧ୍‌କାର 
ପ୍ରତିଷ୍ଠାର ଏକ ସଂକ୍ଷିପ୍ର ପ୍ରମାଣପତ୍ର ।।” ସେ ତାଙ୍କ ଭାଷଣର ସଂବୋଧନ 
‘ଆମେରିକାର ଭଉଣୀ ଓ ଭାଇମାନେ”ରେ ଯେତେବେଳେ ଆରମ୍ଭ କଲେ, 
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୧୭୨ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସେତେବେଳେ ନାରୀଜାତି ପ୍ରତି ଗଭୀର ସମ୍ମାନବୋଧ ସହିତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ଏକ 
ପରିବାର ଏହାହିଁ ପ୍ରକାଶିତ ହେଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ତାଙ୍କ ଭାଷଣରେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମକୁ ପ୍ରଶଂସା 
କରି ନଥୁଲେ । ସେ କହିଥୂଲେ, ‘ଯେଉଁ ଧର୍ମ ଜଗତକୁ ଆବାହମାନ କାଳରୁ ପରମତ 
ସହିଷ୍ଣୁତା ଓ ସର୍ବବିଧ ମତସ୍ଵୀକାର କରିବାକୁ ଶିକ୍ଷା ଦେଇ ଆସୁଛି, ମୁଁ ସେହି ଧର୍ମଭୁକ୍ତ 
ବୋଲି ନିଜକୁ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ମନେ କରେ ।? ସେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ଧର୍ମମାନଙ୍କର 
ସଂକୀର୍ଣ୍ଣତା ଓ ସାଂପ୍ରଦାୟିକତାକୁ ତୀବ୍ର ନିନ୍ଦା କରିଛନ୍ତି । 

ସେ କହିଥ୍‌ଲେ, “ସାଂପ୍ରଦାୟିକତା, ସଂକୀର୍ଣତତା ଓ ଏ ସବୁର ଭୟାବହ 
ଫଳସ୍ବରୂପ ଧର୍ମୋନ୍ନରତା ଏହି ସୁନ୍ଦର ଧରାକୁ ବହୁକାଳଧରି ଅଧ୍କାର କରିରଖ୍ଛି । 
ଏଗୁଡ଼ିକ ପୃଥ୍ବୀକୁ ହିଂସାରେ ପୂର୍ଣ୍ଣ କରିଛି, ବହୁବାର ଏହାକୁ ନରଶୋଣିତରେ ସିକ୍ତ 
କରିଛି, ସଭ୍ୟତାକୁ ଧ୍ବଂସ କରିଛି ଏବଂ ସମଗ୍ର ଜଗତକୁ ହତାଶାରେ ମଗ୍ନ କରିଛି । 
ଏହାକୁ କିପରି ଦୂର କରାଯାଇ ବିଶ୍ଵ ମାନବଙ୍କୁ ଭ୍ରାତୃତ୍ଵ ବନ୍ଧନରେ ବନ୍ଧାଯାଇପାରିବ, 
ତାହାର ସମାଧାନ ବାଟ ସେ ମଧ୍ଯ ସେଠାରେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟରେ ଉନ୍ମୋଚିତ କରିଛନ୍ତି 

ସେ କହିଛନ୍ତି, ‘ଯଦି ଏହି ଧର୍ମ ମହାସଭା ଜଗତ ସମ୍ମୁଖରେ କିଛି ପ୍ରମାଣ 
କରିଥାଏ, ତେବେ ତାହା ଏହି ଯେ, ସାଧୁ ଚରିତ୍ର, ପବିତ୍ରତା ଓ ଦୟା- ଦାକ୍ଷିଣ୍ଯ 
ଜଗତର କୌଣସି ଗୋଟିଏ ବିଶେଷ ଧର୍ମମଣ୍ଡଳୀର ନିଜସ୍ଵ ସମ୍ପଭି ନୁହେଁ ଏବଂ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମ-ସମ୍ପଦାୟରେ ଅତି ଉନ୍ନତ ଚରିତ୍ର ନରନାରୀ ଜନ୍ମଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି ।” 

‘ଏହି ସକଳ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ ପ୍ରମାଣ ଥ୍ବା ସର୍ତ ଯଦି କେହି ଏପରି ସ୍ଵପ୍ନ ଦେଖନ୍ତି 
ଯେ, ଅନ୍ଯାନ୍ଯ ଧର୍ମଗୁଡ଼ିକ ଲୋପ ପାଇବ ଓ କେବଳ ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ହିଁ ବଞ୍ଚି 
ରହିବ, ତେବେ ସେ ବାସ୍ତବିକ କୃପାର ପାତ୍ର; ତାଙ୍କ ପାଇଁ ମୁଁ ଆନ୍ତରିକଭାବରେ 
ଦୃୁଃଖ୍ତ ଓ ତାଙ୍କୁ ମୁଁ ସଷ୍ଟ ଭାଷାରେ କହୁଛି ଯେ ତାଙ୍କ ବାଧା ସଦ୍ଦେ ଶୀଘ୍ର ହିଁ 
ପ୍ରତ୍ୟେକ ଧର୍ମର ପତାକା ଉପରେ ଲିଖ୍ତ ହେବ, “ବିବାଦ ନୁହେଁ, ସହାୟତା, 
ବିନାଶ ନୁହେଁ, ପରସ୍ପରର ଭାବଗ୍ରହଣ; ମତବିରୋଧ ନୁହେଁ, ସମନୃୟ ଓ ଶାନ୍ତି ।' 

ସେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଉପରେ ନିଜର ବକ୍ତବ୍ୟରେ କହିଥ୍‌ଲେ, ହିନ୍ଦୁର ସମଗ୍ର 
ଧର୍ମରାବ ଅପରୋକ୍ଷାନୁଭୂତିରେ ହିଁ କେନ୍ଦ୍ରୀଭୂତ ! ଭଶ୍ଵରଙକୁ ଉପଲବ୍ଧି କରି ମଣିଷକୁ 
ଦେବତା ହେବାକୁ ପଡ଼ିବ, ମନ୍ଦିର, ପ୍ରାର୍ଥନା ଗୃହ, ଦେବବିଗ୍ରହ ବା ଧର୍ମ ଶାସ୍ତ୍ର 
ଏଗୁଡିକ ମଣିଷର ଧର୍ମଚୀବନରେ ପ୍ରାଥମିକ ଅବଲମ୍ବନ ଓ ସହାୟକ ମାତ୍ର; ଏଗୁଡ଼ିକୁ 
ଅତିକ୍ରମ କରି ତାହାକୁ କ୍ରମଶଃ ଅଗ୍ରସର ହେବାକୁ ହେବ । 

ସେ କହିଲେ, ‘ଧର୍ମରେ ଢାତି ଭେଦ ନାହିଁ, ଜାତିଭେଦ କେବଳ ଗୋଟିଏ 
ସାମାଜିକ ବ୍ୟବସ୍ଥା ମାତ୍ର ।? ସେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ସତ୍ଯ ସମୂହ ହିଁ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମର ମୂଳ 
ଆଧାର ବୋଲି କହିଲେ, ଏବଂ ପ୍ରତ୍ୟେକ ମନୁଷ୍ଯ ହେଉଛି ଅମୃତର ସନ୍ତାନ । 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧି-ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଞ୍ଚ ୧୭୩ 


କେହି ପାପୀ ନୁହେଁ । ହିନ୍ଦୁ ମାନଙ୍କ ଦ୍ରଷ୍ଟିରେ ନିମ୍ବପତମ ଜଡ଼ୋପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ 
କରି ବେଦାନ୍ତର ଅଦ୍ବୈତବାଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସକଳ ସାଧନାର ଅର୍ଥ ଅସୀମକୁ ଧାରଣ 
ବା ଉପଲବ୍ଧି କରିବା ପାଇଁ ମାନବାମ୍ବାର ବିବିଧ ଚେଷ୍ଟା ମାତ୍ର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମାନବାତ୍ମା 
ହିଁ ରଗଲ ପକ୍ଷୀର ଶାବକ ପରି କ୍ରମଶ ଉଭଚ୍ଟରୁ ଉଚ୍ଚଚର ସ୍ତରକୁ ଉଠି ଥାଆନ୍ତି 
ଏବଂ କ୍ରମଶଃ ଶର୍ତି ସଞ୍ଚୟ କରି ଶେଷରେ ସେହି ମହାନ୍‌ ସୂର୍ଯ୍ୟର ସମୀପବର୍ରୀ 
ହୁଅନ୍ତି ।” 

ତାଙ୍କର ଏହି ଭାଷଣକୁ ନିବେଦିତା ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, ‘ଭାରତବର୍ଷର 
ଯେଉଁ ଧର୍ମକୁ ସେ ପ୍ରଥମେ ଦକ୍ଷିଣେଶ୍ଵରରେ ନିଜ ଗୁରୁଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏବଂ ପରେ 
ଭାରତର ସର୍ବତ୍ର ଭ୍ରମଣ କାଳରେ ପ୍ରତ୍ୟକ୍ଷ କରିଥ୍‌ଲେ, ତାହାହିଁ ଏଠାରେ ତାଙ୍କ 
ମୁଖରୁ ନିସୃତ ହେଲା । ଯେଉଁ ଭାବଗୁଡ଼ିକ ମଧ୍ୟରେ ସମଗ୍ର ଭାରତର ଏକ୍ୟ ନିହିତ, 
ସେହି ଭାବଗୁଡ଼ିକୁ ହିଁ ସେ ବ୍ୟକ୍ତ କରିଥ୍‌ଲେ ।”? 

ଧର୍ମ ମହାସଉତାରେ ତାଙ୍କ ବକ୍ତବ୍ୟ ଫଳରେ ହିନ୍ଦୁ ଧର୍ମ ଏକ ନୃତନ ଆକାର 
ଧାରଣ କଲା । ତାଙ୍କ ନିକଟରେ ଥ୍ଲା କେବଳ ସତ୍ୟ ଓ ବିଶ୍ଵ ମାନବତା । ସେ 
ଦ୍ରଢ଼ ଘୋଷଣା କରି କହିଲେ, ‘ଆମେ ହିନ୍ଦୁମାନେ ଯେ କେବଳ ଅନ୍ୟାନ୍ୟ ମତଗୁଡ଼ିକୁ 
ସହ୍ୟକରୁ ତାହା ନୁହେଁ, ବରଂ ଆମେ ସବୁ ଧର୍ମ ସହିତ ନିଜକୁ ମିଳିତ କରୁ । 
ଆମେ ମୁସଲମାନଙ୍କର ମସ୍ଚିଦରେ ପ୍ରାର୍ଥନା କରୁ. ପାର୍ଶୀମାନଙ୍କର ଅଗ୍ନିକୁ ପୂଜାକରୁ, 
ଏବଂ ଖ୍ରୀଷ୍ଟୀୟାନ ମାନଙ୍କର କୁଶ ସମ୍ମୁଖରେ ନତଚାନୁ ହେଉ । ଆମେ ଜାଣୁ ଯେ 
ନିମ୍ପତମ ଜଡ ଉପାସନାଠାରୁ ଆରମ୍ଭ କରି ଉଚ୍ଚଚମ ଅଦ୍ଵୈତବାଦ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ସମସ୍ତ 
ଧର୍ମ ହିଁ ସମଭାବରେ ଅସୀମକୁ ଉପଲବ୍ଧି ଓ ଅନୁଭବ କରିବାର ବିଭିନ୍ନ ପ୍ରଚେଷ୍ଟା 
ମାତ୍ର । ସେଥ୍‌ପାଇଁ ଆମେ ଏହି ପୁଷ୍ଠଗୁଡ଼ିକୁ ଚୟନ କରି ଏକ ପ୍ରେମ ସୃତ୍ରରେ 
ଗୁବି ପୂଢଜାନିମିର ଗୋଟିଏ ବିଚିତ୍ର ପୁଷ୍ଠସ୍ତବକରେ ପରିଣତ କରୁ ।” 

ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ତାଙ୍କର କୌଣସି ବ୍ଯକ୍ତିଗତ ଆକାଂକ୍ଷା ପୂରଣ ହେବା 
ପାଇଁ ଆମେରିକା ଯାଇ ନଥ୍ଲେ । ତାଙ୍କର ଚିନ୍ତା ଥୁଲା ସମଗ୍ର ମାନବଜାତି ପାଇଁ 
ଏବଂ ବିଶେଷ କରି ଭାରତର ସେହି ଦରିଦ୍ର ଜନଗଣଙ୍କ ନିମିର୍ର । ସେ ଘୋଷଣା 
କରିଥ୍‌ଲେ, ‘ସତ୍ଯ ହିଁ ମୋର ଶତଶ୍ଵର ଏବଂ ବିଶ୍ଵ ହିଁ ମୋର ଦେଶ ।” ୧୮୯୭ 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟାଦ୍ଦରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଭାରତକୁ ଫେରି ଆସିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଭାରତର ଲୋକମାନଙ୍କୁ 
ଆହ୍ବାନ ଦେଇ କହିଥୁଲେ, ଉଦ୍ଭିଷ୍ଠତ, ଢାଗ୍ରତ, ପ୍ରାପ୍ୟବରାନ୍‌ ନିବୋଧତ ।”” ଏହି 
ଲକ୍ଷ୍ୟ କ'ଣ ? ଭାରତ ପାରାତ୍ୟର ଅନ୍ଧଅନୁକରଣ ନ କରି, ନିଜର ପ୍ରଭୁତ୍ଵ ଧର୍ମବିଚାର 
ଅର୍ଥାତ୍ଵ ଆଧ୍ଯାତ୍ବିକ ଭାବରାଶିକୁ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟକୁ ଦେଉ ଏବଂ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟରୁ ଗ୍ରହଣ କରୁ 
ବିଜ୍ଞାନ ଓ ବୈଷୟିକ ଜ୍ଞାନ । 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୭୪ ଆ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ସ୍ଵାମୀଜୀ ଅନୁଭବ କରିଥୁଲେ ଦରିଦ୍ର ଭାରତବାସୀଙ୍କ ପାଇଁ ଲୋଡ଼ା ରୁଟି 
କାରଣ ଖାଲି ପେଟରେ ଧର୍ମ ହୁଏ ନାହିଁ । ସେମାନଙ୍କ ପାଇଁ ଦରକାର ଶିକ୍ଷା 
ଶିକ୍ଷା ହିଁ ସେମାନଙ୍କୁ ନିଜ ଭିତରେ ଥ୍ବା ଦେବତ୍ଵର ସନ୍ଧାନ ଦେଇପାରିବ । ସେମାନଙ୍କ 
ଅଜ୍ଞତାକୁ ଦୂର କରି ପାରିବ । ଶିକ୍ଷା କୁସଂସ୍କାର ଓ ଜାତିଭେଦ ଦୂର କରିବାରେ 
ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ସେ ଚାହିଁଥୁଲେ ଶିକ୍ଷା ମଣିଷ ଗଠନକରୁ। ଚରିତ୍ର ଗଠନ କରୁ । 
ଉତ୍ତମ ଚରିତ୍ରର ମଣିଷ ସୃଷ୍ଟି ହେଲେ ଭାରତର ଗୌରବ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ହୋଇପାରିବ 
ଏବଂ ଭାରତ ନିଜର ଭିତ୍ିଭୂମିକୁ ଦୃଢ଼ କରି ଠିଆ ହୋଇପାରିବ | ସେ ଦେଖ୍‌୍ଥ୍ଲେ 
ଭାରତର ଦୂର୍ଦଶା । ବ୍ରିଟିଶ ଶାସନକୁ ସମାଲୋଚନା କରିବା ସହିତ ସେ ବେଶୀ 
ଭାବରେ ଭାରତର ଶିକ୍ଷିତ ଲୋକମାନଙ୍କୁ ଭର୍ସନା ଓ ତିରସ୍କାର କରିଥ୍ଲେ । ସେମାନେ 
ଗରିବମାନଙ୍କ ଅର୍ଥରେ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରି ସେମାନଙ୍କ ଯତ୍ନ ନେଉନଥ୍‌ବାରୁ ସେ ସେମାନଙ୍କୁ 
ନିନ୍ଦାକରିବା ସହିତ ଭାରତର ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ଉନ୍ନତି ବିନା ଏହାର ଉନ୍ନତି 
ଅସମ୍ଭବ ବୋଲି କହିଥ୍‌ଲେ । ସେ ଦୂର ଦ୍ରଷ୍ଟିରେ କହିଥ୍‌ଲେ ପଚାଶ ବର୍ଷ ମଧ୍ଯରେ 
ଦେଶ ଅତ୍ତୁତପୂର୍ବ ଭାବେ ସ୍ଵାଧୀନ ହେବ । ୧୮୯୭ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଏହି 
ଭବିଷ୍ୟତବାଣୀ କହିଥୁଲେ । 

ସେ ମୁସଲମାନ ଶରୀର ଓ ବେଦାନ୍ତ ମନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଉଥ୍‌ଲେ 
ଅର୍ଥାତ୍ଵ ହିନ୍ଦୁ ଓ ମୁସଲମାନଧର୍ମର ଏକତା ଓ ସମନ୍ସୟ ହିଁ ଭାରତ ପାଇଁ ଆବଶ୍ୟକ 
ବୋଲି କହିଥୂଲେ । ଶ୍ରେଣୀହୀନ, ଜାତିହୀନ, ସମାଜବ୍ୟବସ୍ଥା ସହିତ ଧନୀ ଓ ଗରିବ 
ମଧ୍ଯରେ ଥ୍ବା ତାରତମ୍ୟର ଦୂରୀକରଣ ଉପରେ ପ୍ରାଧାନ୍ୟ ଦେଇ ଏ ଦେଶରେ 
ଶୂଦ୍ର ରାଜତ୍ଵ ଅଥାତ୍ଵ ସାଧାରଣ ଜନଗଣଙ୍କର ରାଜତ୍ଵ ହେବ ବୋଲି ମଧ୍ଯ ମତ 
ଦେଇଥ୍‌୍ଲେ । 

ଭାରତର ସବୁ ପ୍ରକାର ସମସ୍ଯା ପ୍ରତି ଗଭୀର ଅନୁଧ୍ୟାନ ଓ ଦ୍ୂଷ୍କିଭଙ୍ଗୀ 
ଦେଇ ସ୍ଵାମୀଜୀ ନାରୀ ଜାତିର ଉନ୍ନତି ସେମାନଙ୍କ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ହୋଇ ପାରିବ ଏବଂ 
ସେମାନଙ୍କୁ ଶିକ୍ଷାଦେବା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥୁଲେ । ଭାରତର ଆଦର୍ଶ 
ତ୍ୟାଗ ଓ ସେବା ଏବଂ ସେବା ଶିବଜ୍ଞାନରେ ହେବା ଉଚିତ ବୋଲି ମତ ଦେଇ 
ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ବୋଲି ସତ୍ବେଧନ କରିଥଲେ ! ଭାରତର ଉନ୍ନତି ଧର୍ମ ଓ ବିଜ୍ଞାନର 
ସମନ୍ସୟ ଦ୍ଵାରା ହିଁ ସମ୍ଭବ, ଏହା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ମତ । ସେହି ଦ୍ରଷ୍ଟିକୁ ଆଖ୍‌ରେ 
ରଖ୍‌ ସେ ଆରମ୍ଭ କଲେ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ରାମକୃଷ୍ଣ ମିଶନ । 

ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ସମ୍ମୁଖରେ ଯେଉଁ ସତ୍ୟ ଉପସ୍ଥାପିତ କଲେ, 
ତାହା ହେଉଛି “ବେଦାନ୍ତ' । ବେଦାନ୍ତକୁ ସୃଷ୍ଟି କରି ନଥ୍‌ଲେ, ବେଦାନ୍ତର ସୃଷ୍ଟି 
କରିଥଲେ | ପାଶ୍ଚାତ୍ୟ ଜଗତରେ ପ୍ରଥମେ ସେ ବେଦାନ୍ତ ପ୍ରଚାର କଲେ । ବେଦାନ୍ତ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧିଂଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ୍ଷ ୧୭୫ 


ମାଧ୍ୟମରେ ସେ ପ୍ରାଚ୍ୟ ଓ ପାଶ୍ଚାତ୍ୟର ସମନ୍ମୟ, ଧର୍ମ ଧର୍ମ ମଧ୍ୟରେ ସମନ୍ବୟ 
ଓ ସହାବସ୍ଥାନ, ମନୁଷ୍ୟ ମଧ୍ଯରେ ଦେବତ୍ଧ, ଗରିବ, ଦରିଦ୍ର ଅଜ୍ଞ ମଣିଷ ମାନଙ୍କର 
ସେବା ଏବଂ ନିଜ ଭିତରେ ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଆରୋପ କରିଥ୍‌ଲେ । 
ବହୁତ୍ଵରେ ଏକତ୍ଵ ଥୁଲା ତାଙ୍କ ଦର୍ଶନ, ବିଚାରର ମୂଳମନ୍ତ୍ର । ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷକୁ 
ନିମ୍ନତମ ସତ୍ୟରୁ ଉଚ୍ଚତମ ସତ୍ଯକୁ ଉଠାଇବା ଥୁଲା ତାଙ୍କର ପ୍ରଚେଷ୍ଟା । 

ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କର ଭାରତୀୟ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନର ପ୍ରଚାର ଓ କାର୍ଯ୍ୟ ଫଳରେ 
ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ଭାରତରେ ଦେଖାଦେଇଥ୍‌ବା ସମସ୍ୟାକୁ ସମାଧାନ ଦିଗରେ 
ସେ ନୂତନ ବାଟ ଫିଟାଇଲେ ଏବଂ ଭାରତରେ ନବଜାଗରଣର ପଥ ପ୍ରଦର୍ଶକ 
ହେଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ମାତ୍ର ୩୯ ବର୍ଷ ବୟସରେ ମରଶରୀର ତ୍ୟାଗ କରି ଚାଲିଗଲେ 
କିନ୍ଧ ଭାରତରେ ରହୁଥ୍‌ବା ଶିକ୍ଷିତ, ଅଶିକ୍ଷିତ, ଧନୀ,ନିର୍ବନ, ପୁରୁଷ, ନାରୀ, ଯୁବକ, 
ବୃବ୍ ସହର, ଗ୍ରାମ ସମସ୍ତଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ ଏକ ନୃତନ ଆଲୋକ ଅତି ଶଢ୍ତିଶାଳୀ 
ଭାବରେ ପ୍ରବେଶ କରିବାକୁ ସକ୍ଷମ ହେଲେ । ଏହାକୁ ଲକ୍ଷ୍ୟକରି ରୋମୀରୋଲା 
କହିଥ୍‌ଲେ, ତିରିଶ ବର୍ଷ ପୂର୍ବେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଯାହା କରିଯାଇଛନ୍ତି, ଆଜି 
ମଧ୍ଯ ସେହିସବୁ କଥା ପଡ଼ୁ ପଡ଼ୁ ମୋର ସର୍ବଶରୀର ରୋମାଞ୍ଚିତ ହୋଇ ଉଠୁଛି। 
ଓ ଗୋଟିଏ ବୈଦ୍ୟୁତିକ ଶିହରଣ ମୁଁ ଅନୁଭବ କରୁଛି ।”” 

ସମଗ୍ର ଭାରତୀୟ ଜନଜୀବନ ଉପରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ଗଭୀର ପ୍ରଭାବ 
ପକାଇବାକୁ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ନୂତନ ଭାରତ ଗଠନରେ ଯୁବପିଢ଼ି ନିଜକୁ 
ସମର୍ପିତ କରିବାକୁ ଆଗେଇ ଆସିଥ୍‌ଲେ । ଉନବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ 
ଆଧାମ୍ବିକ ନେତା ଭାବରେ ଯେପରି ସର୍ବଜନାଦୃତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ 
ଗାନ୍ଧି ଜନନେତା ଭାବରେ ସ୍ବୀକୃତି ଲାଭ କରିଥୁଲେ । 

ଗାନ୍ଧି ଓ ବିବେକାନନ୍ଦ ପରସ୍ପର ସମସାମୟିକ ଥୁଲେ କିନ୍ଧୁ କେହି କାହାକୁ 
ସାକ୍ଷାତ କରିନଥ୍‌ଲେ କିମ୍ବା ଉଭୟଙ୍କ ମଧ୍ୟରେ କୌଣସି ପ୍ରକାର ଭାବର ଆଦାନ 
ପ୍ରଦାନ ହୋଇନଥ୍‌ଲା । କିନ୍ଧ ଉଭୟଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନ ଏକା ସମୟରେ 
ଆରମ୍ଭ ହୋଇଥଲା । ୧୮୯୩ ମସିହାରେ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେତେବେଳେ ବିଶ୍ଵ ଧର୍ମ 
ସମ୍ପେଳନରେ ଯୋଗଦେଇ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଓ ଭାରତବଷର ତୃ ର୍ଯ୍ୟନାଦ କରି ବିଶ୍ଵ ବନ୍ଦନୀୟ 
ଗୌରବରେ ଗୌରବାନ୍ଧିତ ହୋଇଥ୍‌ଲେ, ଠିକ ସେତିକିବେଳେ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ 
ଗାନ୍ଧି ତାଙ୍କର କାର୍ଯ୍ୟ ଆରମ୍ଭ କରି ବର୍ଣ୍ଡବୈଷମ୍ୟବାଦ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିରୋଧରେ 
ସ୍ଵର ଉତ୍ତୋଳନ କରିଥୁଲେ । ଉଭୟଙ୍କର ପାରିବାରିକ ଜୀବନ ଓ ଶିକ୍ଷାଗତ ଯୋଗ୍ୟତା 
ଓ ସାମାଜିକ ପରିବେଶ ଭିନ୍ନ ଭିନ୍ନ ଥୁଲେ ହେଁ ଉଭୟ ଜୀବନର ପ୍ରାରମ୍ଭରୁ ଭାରତୀୟ 
ଢନସମୂହଙ୍କର ସେବା କରିବା ପାଇଁ ନିଜକୁ ପ୍ରସ୍ତୁତ କରିଥଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଯେଉଁ 
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୧୭୬ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


କାର୍ଯ୍ୟରେ ଶୁଭାରମ୍ଭ କରିଥୁଲେ, ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାହାକୁ ଆଗକୁ ବଢ଼ାଇ ଭାରତକୁ ସ୍ଵାଧୀନତା 
ଦେବାରେ ସକ୍ଷମ ହୋଇଥ୍‌ୁଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କ ଠାରୁ ୭ବର୍ଷ ବଡ଼ ଥୁଲେ କିନ୍ଧୁ ସେମାନେ ପ୍ରାୟ ୨୪୮/ 
୨୫ ବର୍ଷ ବୟସ ବେଳୁ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ସେମାନଙ୍କର ସାର୍ବଜନୀନ ଜୀବନ । 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ପ୍ରାୟ ୫୦ ବଷ୍ଷ ରାଜନୈତିକ ଜୀବନ କଟାଇ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକା ଓ ଭାରତରେ 
ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ଯାଗ୍ରହକୁ ଜନ ସମୁଦାୟର ଗ୍ରହଣୀୟ କରାଇଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ତାହାକୁ 
ଅସ୍ତଭାବରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ ବର୍ଣ୍ଡବୈଷମ୍ୟ ଓ ସାମ୍ରାଜ୍ୟବାଦ ବିରୁଦ୍ଧରେ | ଅହିଂସା 
ଓ ସତ୍ୟାଗ୍ରହ ସ୍ଵାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କଦ୍ଵାରୀ ପ୍ରଚାରିତ ବେଦାନ୍ତ ଦର୍ଶନରୁ ହିଁ ଅଣାଯାଇଛି 
ଏବଂ ବେଦାନ୍ତ ହିଁ ତାହାର ଉତ୍ସ । ସେମାନଙ୍କର ବିଚାର, ଚିନ୍ତାଧାରା ଓ ପ୍ରଚାର 
ପ୍ରାୟ ସମାନ ଥୁଲା କହିଲେ ଅତ୍ଯୁସ୍ତି ହେବନାହିଁ । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଧର୍ମ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଦେଇ ଧର୍ମ ମାଧ୍ଯମରେ ଜାତୀୟ ପୁନଃର୍ଜାଗରଣ କରିବାକୁ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଧର୍ମକୁ ରୂପାନ୍ତରିତ କରି, ରାଜନୈତିକ ପ୍ରେକ୍ଷାପଟ୍ଟରେ ପ୍ରୟୋଗ କରିଥୁଲେ । 

ରବୀନ୍ଦ୍ର ନାଥ ଲେଖ୍‌ଥୂଲେ, ‘ମଣିଷକୁ ଅନ୍ୟାୟରୁ ଫେରାଇବାକୁ ହୁଏତ ବୁଦ୍ଧ 
ବା ଯୀଶୁଖ୍ରୀଷ୍ଠ ଯେପରି ବିଫଳ ହେଲେ, ସେହିଭଳି ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ୟ ଅସଫଳ 
ହୋଇପାରନ୍ତି । କିନ୍ଧ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଯେ ସଦାସର୍ବଦା ଯୁଗ ଯୁଗ ଧରି, ତାଙ୍କ ଜୀବନକୁ 
ମନୁଷ୍ୟ ଜାତି ପାଇଁ ଏକ ଶିକ୍ଷଣୀୟ ଆଦର୍ଶ କରି ରଖ୍ଦେଇଗଲେ, ସେଥ୍ପାଇଁ 
ସେ ଚିର ଅବିସ୍ଲତ ହୋଇ ରହିବେ ।” 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ନିଜର ସଫଳତା ଓ ବିଫଳତା ସଂପର୍କରେ ଉଲ୍ଲେଖ କରି କହିଛନ୍ତି, 
“ମୁଁ କେବଳ ମୋ ଢଙ୍ଗରେ ସେହି ଶାଶ୍ବତ ସତ୍ୟଗୁଡ଼ିକୁ ଆମ ଦୈନନ୍ଦିନ ଜୀବନ 
ଓ ବିଭିନ୍ନ ସମସ୍ୟାର ସମାଧାନ ପାଇଁ ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି । ମୋ 
ପାଖରେ ଏପରି କିଛି ନୂଆ କଥା ନାହିଁ ଯେ, ମୁଁ ଯାହା ଦ୍ଵାରା ବିଶ୍ଵକୁ ଶିକ୍ଷା 
ଦେଇ ପାରିବି । ସତ୍ୟ ଓ ଅହିଂସା ଏତେ ପୁରୁଣା ଯେ, ତାହା କହି ହେବ ନାହିଁ । 
ମୁଁ କେବଳ ସେହି ଦୁଇଟି ଜିନିଷକୁ ବ୍ୟାପକ ଭାବରେ ଅର୍ଥାଦ୍ବ ଯେତେଦୂର ପାରେ 
ପରୀକ୍ଷା କରିବାକୁ ଉଦ୍ୟମ କରିଛି ।” 

ବିଲାତ ଯିବା ଅବକାଶରେ ସେ ଭଗବତ ଗୀତା, ବୁଦ୍ଧଙ୍କ ଜୀବନୀ ଓ ବାଇବେଲ 
ପଢ଼ିବାର ସୁଯୋଗ ଲାଭ କରିଥୁଲେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଲେଖ୍ଛନ୍ତି, 'ମୋର ତରୁଣମନ 
ଗୀତା”, ଏସିଆର ଆଲୋକ” ଏବଂ ‘ପାହାଡ଼ ଉପରୁ ନୀତି ଶିକ୍ଷା ଏହି ତିନୋଟିର 
ଶିକ୍ଷାକୁ ଏକତ୍ର କରି ବିଚାର କରିବାକୁ ଚେଶ୍ିତ ହେଲା । ଏହି ଧର୍ମଧାରଣା ମୋ 
ଜୀବନରେ ସର୍ବୋଚ୍ଚ ଦିଗ୍ଦର୍ଶନ ଭାବରେ ମୋତେ ଉଦ୍ବବୁଦ୍ଧ କଲା ।” ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ଗୁଜୁରାଟର ଢୈନ କବି ରାଜ୍ଚଚନ୍ଦ୍ର ଟଲଷ୍ଟୟ ଓ ରସ୍ଚିନଧ ମଧ୍ୟ ତାଙ୍କ ଧର୍ମ ବିଚାରକୁ 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧି-ଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଞ୍ଚ ୧୭୭ 


ପ୍ରଭାବିତ କରିଥ୍‌ଲେ ଯାହାଫଳରେ ସେ ହିନ୍ଦୁଧର୍ମ ଉପରେ ଗଭୀର ବିଶ୍ଵାସ ଓ ଆସ୍ଥା 
ସ୍ଥାପନ କରିବା ସହିତ ଅନ୍ୟଧର୍ମ ପ୍ରତି ସମ୍ମାନ ପ୍ରଦର୍ଶନ କରିବା, ସବୃଧର୍ମରେ 
ଥ୍ବା ଏକତ୍ସକୁ ହ୍ଦୟଙ୍ଗମ କରିପାରିଥୁଲେ । 

ବିଭିନ୍ନ ଜାତି, ଧର୍ମ, ଗୋଷ୍ଠୀ ଓ ରାଷ୍ଟ୍ର ମଧ୍ୟରେ ଥ୍‌ବା ପାର୍ଥକ୍ୟ ଓ ତାରତମ୍ୟକୁ 
ଭାଙ୍ଗବାକୁ ଗାନ୍ଧି ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ ଏବଂ ଦକ୍ଷିଣ ଆଫ୍ରିକାରେ ଫୋନିକ୍ସ ଆଶ୍ରମ 
ଓ ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମରେ ସବୁ ଜାତିର ଓ ଧର୍ମର ଲୋକମାନେ ଏକାଠି ରହିଥ୍‌ଲେ । 
ତାଙ୍କର ସ୍ତ୍ରୀ ଜାତି ଓ ଗରିବ ଲୋକମାନଙ୍କ ପ୍ରତିଥ୍ବା ବିଚାର ସ୍ଵାମୀଜୀଙ୍କ ସହିତ 
ସମ୍ପୂର୍ଣ ମିଳି ଯାଉଥଲା । ସ୍ଵାମୀଜୀ ବ୍ଯବହାର କରୁଥ୍ବା ଦରିଦ୍ର ନାରାୟଣ ଶବ୍ଦକୁ 
ଗାନ୍ଧିଜୀ ମଧ୍ଯ ବ୍ୟବହାର କରୁଥ୍‌ଲେ । 

ସ୍ଵାମୀଜୀ ନିର୍ଭୀକତା ଓ ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଜଣେ 
ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ଶକ୍ତିରେ ବଳଶାଳୀ ନ ହେଲେ ନିଭୀକ ହୋଇ ପାରେନା ବୋଲି ମଧ୍ଯ 
ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଦୃଢ଼ମତ । ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଆମ୍ଭ ବିଶ୍ଵାସ ତାଙ୍କୁ ନି୍ଭୀକତା ଆଡ଼କୁ ଟାଣି 
ନେଇଯାଇଥ୍‌ଲା । ସତ୍ୟର ପରୀକ୍ଷା କରିବାରେ ସେ ଥୁଲେ ଅତ୍ଯନ୍ତ ନିର୍ଭୀକ । 

ପ୍ରେଟୋରିଆରେ ଥ୍ବାବେଳେ ଗାନ୍ଧିଜୀ ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ ସଂପର୍କରେ 
ଆସିଥ୍‌ଲେ । ମିଷ୍ଟର କୋଟସଙ୍କ ଜରିଆରେ ସେ ପ୍ଲାଇମାଉଥବ୍ରଦର ନାମକ ଜଣେ 
ବ୍ୟର୍ତିଙ୍କ ସହିତ ସଂପର୍କ ହେଲା । ସେ ତାଙ୍କୁ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ପ୍ରବର୍ରାଇଲେ । 
ଏପରିକି ଶ୍ରୀମତୀ ପୋଲାକ ମଧ୍ୟ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଠୀୟାନ୍‌ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିଛନ୍ତି କି 
ନାହିଁ ପଚାରିବାରୁ ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଥ୍‌ଲେ, “ନା ମୁଁ ଖ୍ରୀଝ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିନାହିଁ । 
ମୁଁ କିଛିକାଳ ଧରି ଆପଣଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରମାନ ପଢ଼ିଲି । ଏବଂ ସେ ସବୁ ଉପରେ 
ଅନୁଧ୍ୟାନ କଲି । ବାସ୍ତବିକ୍‌ ଖ୍ରୀଷ୍ଟଧର୍ମ ପ୍ରତି ମୁଁ ବେଶ୍‌ ଆକୃଷ୍ଠ ହୋଇ ପଡ଼ିଲି । 
କିନ୍ଧ ପରେ ଗଭୀର ଭାବରେ ଚିନ୍ତା କରି ସିବ୍ଧାନ୍ତରେ ଉପନୀତ ହେଲି ଯେ, ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ 
ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ନାହିଁ । କାରଣ ଆପଣଙ୍କ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରେ 
ଏପରି କିଛି ନାହିଁ, ଯାହା କି ଆମ ଧର୍ମଶାସ୍ତ୍ରରେ ନାହିଁ । ଜଣେ ବ୍ଯକ୍ତି ଭଲ ହିନ୍ଦୁ 
ହେଲେ ଛାଏଁ ଛାଏଁ ସେ ଜଣେ ଭଲ ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ହୋଇଯିବ, ଏହା ମୁଁ ଜାଣିପାରିଲି । 
ତେଣୁ ଯୀଶୁଙ୍କର ଶିକ୍ଷାମାନିବାକୁ ବା ତାଙ୍କର ଆଦର୍ଶ ଅନୁଧାବନ କରିବାକୁ ଚାହିଁଲେ, 
ଖ୍ରୀଷ୍ଟିଆନ ଧର୍ମ ଗ୍ରହଣ କରିବାର କୌଣସି ଆବଶ୍ୟକତା ଅଛି ବୋଲି ମୁଁ ବିଚାରି 
ପାରିଲି ନାହିଁ ।' 

ସେ ପୁନଶ୍ଚ କହିଲେ, ‘ମନୁଷ୍ୟ ଯଦି ତାଂ ନିଢ଼ ଧର୍ମର ଅସଲ ସ୍ଥାନରେ 
ପହଞ୍ଚି ପାରିବ, ସେ ଅନ୍ୟ ସମସ୍ତ ଧର୍ମର ଅସଲସ୍ଥାନରେ ପହଞ୍ଚି ପାରିଛି ବୋଲି 
ଧରି ନିଆଯିବ । ଭଗବାନ କେବଳ ଗୋଟିଏ ପନ୍ରା ସିନା ଭିନ୍ନ ନୁହଁନ୍ତି । 
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୧୭୮ ଜ୍ଞ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି ବଢ୍ତବ୍ୟକୁ ସ୍ବାମୀ ବିବେକାନନ୍ଦ ବହୁପୂର୍ବରୁ ଚିକାଗୋ 
ଧର୍ମମହାସଭାରେ ଘୋଷଣା କରିଥ୍‌ଲେ ଯାହା ସେ ତାଙ୍କର ଗୁରୁ ଶ୍ରୀରାମକ୍ରଷ୍ଣଙ୍କ 
ଠାରୁ ଶିକ୍ଷାଲାଭ କରିଥ୍‌ଲେ, ‘ଯେତେ ମତ, ସେତେ ପଥ। ଅନନ୍ତ ମତ, ଅନନ୍ତ 
ପଥ ।” ସେଇଥ୍ପାଇଁ ଚିକାଗୋରେ କହିଥ୍ଲେ, ପରସରର ଭାବଗ୍ରହଣ, ସମନୃୟ 
ଓ ଶାନ୍ଚି । 

ଧର୍ମ ସମ୍ବନ୍ଧୀୟ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଦ୍ରଷ୍ଚିଭଙ୍ଗୀରେ କେବେହେଲେ ପରିବର୍ରନ ହୋଇ 
ନଥୁଲା | ସ୍ଵାମୀଜୀ ରାମକୃଷ୍ଣ ମଠ ଓ ମିଶନ ମାଧ୍ୟମରେ ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଚେତନା ଜାଗ୍ରତ 
କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିବା ସହିତ ସମାଜର ସେବାକୁ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ 
ଫିନିକ୍ରସ ଆଶ୍ରମ, ଟଲଷ୍ଟୟ ଆଶ୍ରମ, ସାବରମତୀଆଶ୍ରମ, ସେବାଗ୍ରାମ, ଓାର୍୍ଧା ଇତ୍ୟାଦି 
ଆଶ୍ରମ ମାଧ୍ୟମରେ ସତ୍ୟାଗ୍ରହୀ ଓ ଦେଶପ୍ରେମୀ ମାନଙ୍କୁ ଦେଶସେବା ପାଇଁ ନିଜକୁ 
ଉତ୍ସର୍ଗ କରିବାକୁ ହେଲେ କି ପ୍ରକାର ସଂଘ ବଦ୍ଧ ଢ୍ରୀବନ ତିଆରି କରିବାକୁ ହୁଏ, 
ତାହାର ପ୍ରୟୋଗଶାଳା କରିଥଲେ । ଆଶ୍ରମ କେବଳ ଧାନ ଓ ପ୍ରାର୍ଥନା ପାଇଁ ଉଦ୍ଦିଷ୍ଟ 
ନହୋଇ ଏହା ହୋଇଥ୍‌ଲା ଦେଶଗଠନ ପାଇଁ ତାଲିମ ଦେବାର ସ୍ଥାନ ¦ ଏହା ବ୍ୟତୀତ 
ଚରଖା ଆନ୍ଦୋଳନ, ଅସ୍ୃଶ୍ୟତା ଆନ୍ଦୋଳନ ଇତ୍ଯାଦି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଗଠନ ମୂଳକ 
କାର୍ଯ୍ୟକ୍ରମର ଅଂଶ ବିଶେଷ ଥୁଲା । 

ଗାନ୍ଧି ହିନ୍ଦୁମୁସଲମାନ ସଂପ୍ରଦାୟ ମଧ୍ୟରେ ଏକ୍ୟ ଓ ସଂହତି ସ୍ଥାପନ ପାଇଁ 
ନିଜର ଜୀବନ ଦେବାକୁ କୁଣ୍ଠାବୋଧ କରିନାହାନ୍ତି । ନୂଆଖାଲି, କଲିକତା ଠାରେ 
ଯେତେବେଳେ ହିନ୍ଦୁ ମୁସଲମାନ ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ଦଙ୍ଗା ଦେଖା ଦେଇଛି, ସେ ନିଜ 
ଜୀବନକୁ ପଣ କରି ସେ ଅଞ୍ଚଳ ସବୁ ବୁଲିଛନ୍ତି ଏବଂ ଘୋଷଣା କରି କହିଛନ୍ତି, 
‘ଭଗବାନଙ୍କ ନାମରେ, ଯିଏ ହେଉଛନ୍ତି ମୁସଲମାନଙ୍କ ଭାଷାରେ ଆଲ୍ଲା, ହିନ୍ଦୁମାନଙ୍କ 
ଭାଷାରେ ରଶ୍ଵର, ପରସ୍ପର, ପରସ୍ପରର ଭାଇ ହୋଇଯାଅ ।' 

୭୭ ବର୍ଷ ବୟସ୍କ ଗାନ୍ଧି ଭଗ୍ନ ସ୍ଵାସ୍ଥ୍ୟ ପୁଷ୍ଠିହୀନ ଅର୍ଧାହାର ସାଙ୍ଗକୁ ଖାଲି 
ପାଦରେ ଅପରିଚିତ ଗ୍ରାମାଞ୍ଚଳର ବିପଦଶଙ୍କୁନ ବାଉଶ ପୋଲ ଉପରେ ଗୀକୁ ଗାଁ 
ବୃଲୁଥ୍‌୍ଲେ ଏବଂ ପାଲଟି ଯାଇଥ୍ଲେ ଏକାକୀ ତୀର୍ଥଯାତ୍ରୀ, ଦଙ୍ଗାଗ୍ରସ୍ତ ଅଞ୍ଚଳ ବୁଲିବା 
ବେଳେ ସେ ସବୃଦିନ ପ୍ରତ୍ୟୁଷରୁ ତାଙ୍କର ଯାତ୍ରା ଆରମ୍ଭ କରନ୍ତି ଏବଂ ରବୀନ୍ଦ୍ରନାଥ 
ଠାକୁରଙ୍କର ସେହି ପ୍ରିୟ ସଙ୍ଗୀତଟିକୁ ଗାଇଉଠନ୍ତି । ‘ତୁମର ଡାକରାକୁ ଯଦି କେହି 
ଶୁଣୁ ନାହାନ୍ତି, ତାହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା ଚାଲ.... ଯଦି ଭୟ ଯୋଗୁଁ କେହି କହୁନାହାନ୍ତି, 
ତାହେଲେ ତୁମେ ଏକଲା କହ 1.... ଯଦି କେହି ଆସୁନାହାନ୍ତି, ତୁମ ସାଙ୍ଗରେ ଯିବାକୁ, 
ତାହେଲେ ତୁମେ , ରାସ୍ତା ଯେତେ କଣ୍ଟକିତ ବା ରକ୍ତରଂଢିତ ହେଉନା କାହିଁକି ଏକଲା 
ଆଗେଇ ଚାଲ...” ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ସଦ୍ରଭାବ ପାଇଁ ଏହା ହେଉଛି ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନର 
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ବିବେକାନନ୍ଦ ଓ ଗାନ୍ଧିଂଏକ ମୂଲ୍ୟାଙ୍କନ ଜ୍ଞ ୧୭୯ 


ମହନୀୟ ଦିଗ । 

ଗାନ୍ଧି ଓ ବିବେକାନନ୍ଦଙ୍କ ମଧ୍ଧରେ ଯେଉଁ ପାର୍ଥକ୍ୟ ଟି ଥ୍ଲା ଅତ୍ୟନ୍ତ ଗଭୀରତମ, 
ତାହା ହେଉଛି “ରାଜନୀତି” । ସ୍ଵାମୀଜୀ ଚାହୁଁଥ୍‌ଲେ ରାଜନୈତିକ ବିପ୍ଲବ ପୂର୍ବରୁ 
ଆଧ୍ଯାମ୍ବିକ ଓ ନୈତିକ ବିପ୍ଳବ ସଂଘଟିତ ହେଉ କାରଣ ହିନ୍ଦୁମାନେ ସଦାସର୍ବଦା 
ଆଧ୍ଧାମ୍ବିକ ସ୍ଵାଧୀନତା ଚାହିଁଛନ୍ତି ଏବଂ ଦେଶ ଗଠନ ପାଇଁ ସେ ମନୁଷ୍ୟ ଗଠନ 
ଓ ଚରିତ୍ର ଗଠନ ଉପରେ ଗୁରୁତ୍ଵ ଦେଇଛନ୍ତି । 

ଗାନ୍ଧି କିନ୍ଧୁ ଠିକ ଓଲଟା । ରାଜନୈତିକ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବାକୁ ଗାନ୍ଧି ଧର୍ମଠାରୁ 
ପାଇଛନ୍ତି ଶକ୍ତି ଓ ସାମର୍ଥ୍ୟ ॥ ତେଣୁ ତାଙ୍କୁ ରାଜନୈତିକ ସନ୍ତ ବୋଲି କୁହାଯାଏ । 
କିନ୍ଧ ସେ ନିଜେ କହିଛନ୍ତି, “ମୋତେ ଜଣେ ସନ୍ଧ ବୋଲି କହିବାର ସମ୍ଭାବନା 
ରହିଥ୍‌ଲେ ମଧ୍ଯ ତଥାପି ମୋତେ ସନ୍ଧତ୍ଵର ପରିଚ୍ଛଦ ଆଣି ପିନ୍ଧାଇ ଦେବାଟା ଅତି 
ତରବରିଆ ହୋଇଯିବ । ମୁଁ ନିଜେ କୌଣସି ଆକାର ଅଥବା ପ୍ରକାରରେ ନିଜକୁ 
ଜଣେ ସନ୍ତ୍ର ବୋଲି ଆଦୌ ଅନୁଭବ କରିପାରୁନାହିଁ । 

ସେ ନିଜେ ମଧ୍ଯ ସନ୍ଧ୍ୟାସୀ ନଥୁଲେ କିନ୍ତୁ ତାଙ୍କର ଥଲା ଅଖଣ୍ଡ କର୍ମମୟତା | 
ଏବଂ ସତ୍ୟର ଅନ୍ଲେଷଣରେ ସେ ନିଜର ଜୀବନକୁ ଉତ୍ସର୍ଗ କରିଥୁଲେ । ସ୍ଵାମୀଜୀ 
ଥଲେ ସନ୍ୟାସୀ, ସତ୍ୟ ହିଁ ଥୁଲା ତାଙ୍କର ଧର୍ମ ଏବଂ ସ୍ଵନ୍ଥ ବୟସ ଜଢୀବନ ମଧ୍ଯରେ 
ସେ ବହୁ କାର୍ଯ୍ୟ କରିଗଲେ । 

ଉଭୟ ସ୍ଵାମୀଜୀ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଥ୍‌ଲେ ଦେଶପ୍ରେମୀ, ବିଶ୍ବପ୍ରେମୀ ଓ ସର୍ବୋପରି 
ମାନବ ପ୍ରେମୀ । ଭାରତର ଜନଗଣଙ୍କ ପାଇଁ ସେ ଦୁହିଁଙ୍କର ଅବଦାନକୁ ଏ ଜାତି 
କେବେ ଭୁଲି ପାରେନା । ଗାନ୍ଧିଜୀ କହିଛନ୍ତିଂ “ଆପଣ ଯେତେବେଳେ ସନ୍ଦେହରେ 
ପଡ଼ିଛନ୍ତି ବା ନିକ କଥା ଆପଣଙ୍କୁ ବେଶୀ ଘାରୁଛି ସେତେବେଳେ ନିମ୍ବ କଥାଟିକୁ 
ପ୍ରୟୋଗ କରନ୍ଧତୁ। ଆପଣ ଯେଉଁ ଦରିଦ୍ରତମ ଓ ଦ୍ରର୍ବଳତମ ଲୋକକୁ କେବେ 
ଦେଖ୍ଥ୍ବେ, ତାହାରି ଚେହେରାକୁ ମନେ ପକାନ୍ତୁ ଓ ନିଜକୁ ପଚାରନ୍ତୁ ଆପଣ 
ଯାହା କରିବାକୁ ଯାଉଛନ୍ତି, ତାହା ସେହି ଲୋକଟିର କିଛି ଉପକାର କରିବ ଜି ? 
ଆପଣଙ୍କ କାର୍ଯ୍ୟଦ୍ଧାରା ତାହାର କିଛି ଲାଭ ହେବକି ? ତାହା ନିଜର ଢୀବନ ଓ 
ଭାଗ୍ୟକୁ ନିୟନ୍ତ୍ରଣ କରିବା ପାଇଁ ଆପଣଙ୍କ କାମ ତାକୁ କିଛି ବଳ ଦେଇ ପାରିବ 
କି ? ଅର୍ଥାତ ଆପଣଙ୍କ କାମ (ଦେଶର) ଅଗଣିତ ଭୋକିଲା ଓ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା 
ଦୃଷ୍ଟିରୁ ଅଧଃପତିତ ଲୋକଙ୍କ ପାଇଁ ସ୍ଵରାଜ୍ଯ ପ୍ରତିଷ୍ଠା ଦିଗରେ ସାହାଯ୍ଯ କରିବ 
କି?” 

ସ୍ବାମୀଢ୍ରୀ ଭାରତୀୟ ମାନଙ୍କୁ ଆହ୍ବାନ କରି କହିଥ୍‌ଲେ, ‘ହେ ଭାରତ ! 
ଏହି ପରାନୁବାଦ, ପରମୁଖାପେକ୍ଷା ଏହି ଦାସସୁଲଭ ଦୁର୍ବଳତା, ଏହି ଘୃଣିତ ଜଘନ୍ୟ 
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୧୮୦ ॥ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ନିଶୁରତା ଏତିକି ମାତ୍ର ସମ୍ବଳରେ ତୁମେ ଉଚ୍ଚାଧ୍କାର ଲାଭ କରିବ । ଏହି ଲଜାକର 
କାପୁରୁଷତାରେ ତୁମେ ବୀରଭୋଗ୍ୟା ସ୍ଵାଧୀନତା ଲାଭ କରିବ । ” ” "ନୀଚ, ଜାତି, 
ମୁର୍ଖ , ଦରିଦ୍ର ଅଜ୍ଞ ମୋଚି. ମେହେନ୍ତର ତୁମର ରକ୍ତ, ତୁମର ଭାଇ ! ହେ 
ବୀର ! ସାହସ ଅବଲମ୍ବନ କର, ସଦର୍ପେ କହ- ମୁଁ ଭାରତବାସୀ, ଭାରତବାସୀ 
ମୋର ଭାଇ, କହ ମୁଖ ଭାରତ ବାସୀ, ଦରିଦ୍ର ଭାରତବାସୀ, ବ୍ରାହ୍ମଣ ଭାରତବାସୀ, 
ଚଣ୍ଡାଳ ଭାରତବାସୀ ମୋର ଭାଇ ।” 

ପ୍ରତ୍ୟେକ ମଣିଷ ଭିତରେ ଦେବତ୍ଵର ପରିପ୍ରକାଶ ଘଟାଇ ଏ ଦେଶ, ଏ 
ଜାତିକୁ ଉନବିଂଶ ଓ ବିଂଶ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନୂଆ ଭାବରେ ଗଢ଼ିବାର ଯେଉଁ ମାର୍ଗ 
ଦେଖାଇଗଲେ, ସ୍ଵାମୀଜୀ ଓ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ଆମେ ଚିରକାଳ ମନେ ରଖ୍‌ବା ଏବଂ 
ତାଙ୍କ ଆଦର୍ଶରେ ଭାରତକୁ ଗଢ଼ି ପାରିଲେ ଭାରତ ଆଗାମୀ ଶତାଦ୍ଦୀରେ ନିଶ୍ଭେ 
ଏ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ନେତୃତ୍ଵ ନେବ । 

00 
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ଗାନ୍ଧି ମାର୍ଗରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବା 


ବ୍ୟକ୍ତିବିଶେଷ ଯେତେବେଳେ କ୍ଷମତାରେ ଥାଆନ୍ତି କିମ୍ବା ସଫଳତା ପ୍ରାପ୍ତ ହୋଇ 
ଜଣାଶୁଣା ମାନ୍ୟଗଣ୍ୟ ବ୍ୟକ୍ତିରେ ପରିଣତ ହୋଇଯାଇଥାନ୍ତି, ସେତେବେଳେ ଲୋକେ 
ତାଙ୍କର ବାର୍ର୍ରା ଲୋଡ଼ନ୍ତି । ଥରେ ଜଶେ ସାମ୍ବାଦିକ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କୁ ବାଗାଁଦେବାକୁ ବାରମ୍ବାର 
ଅନୁରୋଧ କଲେ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ତାଙ୍କୁ କହିଲେ, ‘ମୋ ଢୀବନ ହେଉଛି ମୋର ବାର୍ରଗ୍ରା ।' 
ସେ ପୁନରାୟ କହିଲେ, “ଆମେ କହିବା ଅପେକ୍ଷା ଆମ ଜୀବନ କହୁ ।'' ଗାଛିଙ୍କ 
ଢୀବନର କିଛି ଉଦ୍ଦେଶ୍ୟ ଥ୍ଲା ! ସେଥ୍ପାଇଁ ସେ ଏକ ପବିତ୍ର ଜୀବନ ବଞ୍ଚ୍ବାପାଇଁ 
ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ | ଜୀବନରେ ତ୍ୟାଗ” ଭାବନାକୁ ପୁଷ୍ଠ କରିପାରିଲେ ସୁଖ ଜୀବନ 
ବିତାଇପାରିବ ବୋଲି ସେ ଜୀବନକୁ ତ୍ୟାଗ ମାର୍ଗରେ ହିଁ ନେଇଥ୍ଲେ | ସେ ଶଶ୍ବରଙ୍କ 
ଉପରେ ଗଭୀର ଆସ୍ଥା ଓ ବିଶ୍ଵାସ ସ୍ଥାପନ କରିଥଲେ । ତାଙ୍କ ପାଇଁ ସତ୍ୟ ହିଁ ଭଗବାନ; 
ଏହାକୁ ଗ୍ରହଣ କରି ସତ୍ଯ ପ୍ରତି ଅକୁଣ୍ଠ ରହୁଥ୍‌ଲେ । 

ଜୀବନ, କଳାଠାରୁ ଅଧ୍କ ଉନ୍ନତ ଏବଂ ଏକ ଉତ୍ସ ଗାଁକୃତ ଜୀବନ, କଳାରେ 
ଶ୍ରେଷ୍ଠସ୍ଥାନ ମଣ୍ଡନ କରେ । ଢୀବନ ଯନ୍ତ୍ରଣା ନୁହେଁ କିମ୍ବା ଆନନ୍ଦ ନୁହେଁ । ଜୀବନକୁ 
ସାହାସର ସହିତ କଠିନ କାର୍ଯ୍ୟ କରିବା ପାଇଁ ବ୍ୟାପୃତ କରିବା ଉଚିତ ଏବଂ ସେଥ୍‌ରେ 
ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ୟାଗ ଭାବନା ରହିବା ଦରକାର । ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ମତରେ ଯେଉଁ ଜୀବନରେ 
କିଛି ସଂକଳ୍ପ ନାହିଁ; ସେହି ଜୀବନ ପୋତହୀନ ଜାହାଜପରି କିମ୍ବା ବାଲିର ନିର୍ମିତ 
ହୋଇଥ୍‌ବା ଗୋଟିଏ ସୌଧ । 

ମଣିଷ ଢୀବନରେ ବହୁ ଆଶାପୋଷଣ କରେ; କିନ୍ତୁ ବାସ୍ତବ କ୍ଷେତ୍ରରେ ସବୁ 
କିଛି ହାସଲ କରିବା ସମ୍ଭବ ହୁଏ ନାହିଁ । କାରଣ ଜୀବନ ଏକ ସରଳରେଖା ନୁହେଁ; 
ଏହା ହାରମୋନିୟମ ପରି । ଜୀବନରେ ଅନେକ ଘାତପ୍ରତିଘାତ ଆସେ, ଯେପରି 
ସମୁଦ୍ର ସବୁବେଳେ ସ୍ଥିର ରହେ ନାହିଁ । ଜୀବନ ସମୁଦ୍ର ପରି । କେତେବେଳେ ଶାନ୍ତ, 
କେତେବେଳେ ବିକ୍ଷୁତ୍ଧ କେତେବେଳେ ଗମ୍ଭୀର । ଢୀବନସମୁଦ୍ର ବିକ୍ଷୁନ୍ତତା ମଧ୍ୟରେ 
ପାରି ହେବାକୁ ହେଲେ, ଢୀବନ ବଞ୍ଚୁବାର କଳାକୌଶଳକୁ ଆୟତ୍ତ କରିବାକୁ ହୁଏ । 
ଆମେ ଭାବୁ ଆମେ ବଞ୍ଚଛୁ । ବାସ୍ତବରେ ତାହା ନୁହେଁ; ଆମେ ବଞ୍ଚୁବାର ଚେଷ୍ଟା କରୁଛୁ । 
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୧୮୨ ଞ୍ଚ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ଦୁଃଖ, ଯନ୍ଧଣା ଓ ବିଷାଦ ମଧ୍ୟରେ ସଫଳତା, ବିଫଳତା ମଧ୍ୟରେ ଯେ ବଞ୍ଚପାରେ, 
ସେ ଭଲଭାବରେ ବଞ୍ଚେ । 

ତେଣ୍‌, ଗାନ୍ଧିଜୀ ଜୀବନ ପ୍ରତି ଆଦୌ ବୀତ ସ୍ହ ନଥ୍‌ଲେ ବରଂ ବୈଦିକ ପରମ୍ପରା 
ଅନୁଯାୟୀ ସେ ଶହେବର୍ଷ ବଞ୍ବାକୁ ଚାହିଁଥିଲେ । ସେ ବହୁବର୍ଷ ବଞ୍‌ ମଣିଷ ସମାଜର 
ସେବା କରିବାକୁ ଇଚ୍ଛା କରିଥ୍‌ଲେ ! ତେଣୁ ସେ ଜୀବନକୁ ଅତି ସାଂଘାତିକଭାବରେ 
ଗ୍ରହଣ କରିଥୁଲେ ! ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଜୀବନ ଥୂଲା ଏକ ଅନୁସନ୍ଧିସା ଏବଂ ସେହି ଅନୁସନ୍ଧି୍ାକୁ 
ସେ ଏକ ଚରିତ୍ରରେ ରୂପାନ୍ତରିତ କରିବାକୁ ଚେଷ୍ଟା କରିଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କ ଜୀବନ ଗୋଟିଏ 
ଖୋଲା ପୁସ୍ତକ ହୋଇଥ୍‌ବାରୁ ସେ ନିଜ ଜୀବନକୁ ଅନ୍ୟମାନଙ୍କ ସମ୍ମୁଖରେ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ 
ଖୋଲି ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ତାଙ୍କର ବସିବା, ଉଠିବା, ଖାଇବା, କହିବା, ସାଧାରଣରେ 
ବ୍ୟବହାର କରିବାକୁ ସମସ୍ତେ ଦେଖ୍ପାରୁଥ୍ଲେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନ ଥୁଲା- ଏକ କର୍ମଯୋଗୀର ଚଢୀବନ, ଏକ ସ୍ଥିତପ୍ରଞ୍ଞର 
ଜୀବନ । ଏହାକୁ ଆମେ ସନ୍ନ୍ୟାସର ଜୀବନ ବୋଲି କହିପାରିବା ନାହିଁ ବରଂ ଜଣେ 
ମଣିଷ ତା? ମନଭିତରେ ଉଠୁଥ୍ବା ସମସ୍ତ ଇଚ୍ଛାକୁ ଦୂର କରିପାରିବାର ଅବସ୍ଥା ବୋଲି 
ବୁଝିବାକୁ ହେବ । ମନ ଭିତରେ ଆଦୌ ଉଦ୍ଧବେଗ ନଥ୍‌୍ବ । ଏକ ଉଦ୍ଧବେଗହୀନ ମନ 
ହେଉଛି, ସମସ୍ତ କର୍ମଫଳ ଲାଭରୁ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ୟାଗଭାବ । ଗାନ୍ଧିଜୀ ଏହି ଭାବ ଗୀତାରୁ 
ପାଇଥ୍ଲେ । ଗୀତା ତାଙ୍କ ପାଇଁ ଏକ ଦର୍ଶନର ପୁସ୍ତକ ନହୋଇ, ହୋଇଥଲା ଜୀବନର 
ପୁସ୍ତକ । ସେ ଗୀତାକୁ ପଢ଼ି ବା ଉଚ୍ଚାରଣ କରି ଢୀବନ ବଞ୍ଚୁବା ବଦଳରେ ଗୀତାର 
ଉପଦେଶକୁ ନିଜର ଜୀବନରେ ପ୍ରୟୋଗ କରି ବଞ୍ଚ୍ବାକୁ ଚାହିଁଥ୍‌ଲେ ! ଗୀତାଠାରୁ ସେ 
ସବୁ ଧର୍ମ ଓ ଧର୍ମଗୁରୁଙ୍କ ପ୍ରତି ଉତ୍ତମ ଆଚରଣ କରିବାର ଶିକ୍ଷା ଲାଭ କରିଥୁଲେ ¦ 
ତେଣୁ ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଜୀବନଦର୍ଶନ ଗୀତାର କର୍ମଯୋଗ ଦର୍ଶନ କହିଲେ ଭୁଲ ହେବନାହିଁ । 

ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ ସରଳ ଓ ସାଧାରଣ ଏବଂ ଏହି ସ୍ଵଚ୍ଧ ସରଳ ଜୀବନରୁ ହିଁ 
ଶାନ୍ତି ଆସେ । ସେଥ୍ପାଇଁ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ ଅହିଂସା, କାରଣ ଅହିଂସା 
ଆଚରଣ ବ୍ୟତୀତ ସଂପୂର୍ଣ୍ଣ ତ୍ୟାଗଭାବ ଜାଗ୍ରତ ହେବନାହିଁ ! ଗୀତା ଓ ଅହିଂସା ମଧ୍ୟରେ 
ଯୁକ୍ତି ଉପସ୍ଥାପିତ କରି ଗାନ୍ଧିଜୀ ଛଅଟି କାରଣ ଦର୍ଶାଇଥୁଲେ । 

ଅହିଂସା ମାନବ ଜାତିର ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଗୁଣ ଏବଂ ଏହା ପଶୁ ଶକ୍ତିଠାରୁ ଅଧକ 
ମହୀୟାନ । ରଶ୍ଵରଙ୍କ ପ୍ରତି ପ୍ରେମ ବ୍ୟତୀତ, ଏହି ଅହିଂସାକୁ ନିଜର ଭଲ ପାଇଁ ବ୍ୟବହାର 
କରାଯାଇପାରିବ ନାହିଁ । ଛଳ, କୂଟକପଟ ବା ଶକ୍ତି ପ୍ରୟୋଗ କରି ଉପାଜିତ ସମ୍ପଭିକୁ 
ଏହା ସୁରକ୍ଷା ଦେଇପାରିବ ନାହିଁ । ଯେ ଅହିଂସାକୁ ନିଜର ମାର୍ଗଭାବରେ ଗ୍ରହଣ କରିବ, 
ସେ ତାର ସମସ୍ତ ସମ୍ପଭି ଏପରିକି ଜୀବନକୁ ମଧ୍ୟ ଅଧର୍ମ ଯୁଦ୍ଧରେ ବଳି ଦେଇପାରେ । 
ପିଲା, ଯୁବକ, ବୃଦ୍ଧ, ପୁରୁଷ ବା ସ୍ତ୍ରୀ ସମସ୍ତେ ଅହିଂସାକୁ ବ୍ୟବହାର କରିପାରନ୍ତି । 
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ଗାନ୍ଧି ମାର୍ଗରେ ଜୀବନ ବଞ୍ଚିବ। ଞଞ ୧୮୩ 


ମଣିଷ ହାତରେ ଅହିଂସା କେବଳ ଗୋଟିଏ ଯନ୍ତ୍ର ନୁହେଁ । ଏହା ସାମାଜ୍ଚିକ ପରିବର୍ଗନ 
ପାଇଁ ଏକ ଯନ୍ତ୍ର ହୋଇପାରିବ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀ ଗୀତାରୁ ଜାଣିଥ୍‌ଲେ, ଯେପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ ଏ ଶରୀର ଅଛି, ସେ ପର୍ଯ୍ୟନ୍ତ 
କର୍ମ କରିବାକୁ ହେବ । ହୁଏତ ଶରୀର କର୍ମ କରିବାକୁ ସମର୍ଥ ନହୋଇପାରେ କିନ୍ତ 
ମନ ସର୍ବଦା କର୍ମଚଞ୍ଚଳ ରହିବ । ସେ ଢ଼ୀବନ ପାଇଁ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନୈତିକ ନୀତି 
ନିର୍ଣ୍ଣୟ କରିଥ୍‌ଲେ ଯେଉଁଥ୍‌ରେ ଆମେ ଦେଖୁ ନିର୍ଭୀକତା, ମାନସିକ ପବିତ୍ରତା, ଞ୍ଞାନର 
ସ୍ଥିରତା, ଅହିଂସା ଓ ସତ୍ୟ ଇତ୍ୟାଦି । ଏହା ସହିତ ସେ ତ୍ୟାଗ, ସଦାଚାର ଓ ଦାନ 
ଏହି ୩ଟି ଗୁଣ ଉପରେ ମଧ୍ୟ ଗୁରୁତ୍ଵ ପ୍ରଦାନ କରୁଥ୍‌ଲେ, କାରଣ ଏହା ମନୁଷ୍ୟର 
ମନକୁ ପବିତ୍ର କରିବାରେ ଅଧ୍‌କ ସାହାଯ୍ୟ କରିବ । ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଉପଲ୍‌ବଧ୍‌ 
ପାଇବାପାଇଁ ବୋଧହୁଏ ଗାଛିଜୀ ଏହି ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧକୁ ଅଧ୍‌କ ଗୁରୁତ୍ସ 
ଦେଇଥ୍‌ଲେ । ସେ ନିଜ ଢୀବନକୁ କରିଥ୍‌ଲେ ଏକ ପରୀକ୍ଷାଗାର ଏବଂ ତାଙ୍କର 
ଆମ୍ମଜୀବନୀର ନାମ ଥୁଲା ସତ୍ୟ ପରଖର ଜୀବନ” । 

ଏକ ସରଳ ଓ ଆଧ୍ୟାମ୍ବିକ ଜୀବନ ଯାପନ କରିବା ପାଇଁ ସେ ଦକ୍ଷିଣ 
ଆଫ୍ରିକାରେ ଥ୍ବା ସମୟରେ ଆରମ୍ଭ କରିଥ୍‌ଲେ, “ଟଲଷ୍ଟୟ ଫାର୍ମଂ ଓ ଫୋନିକ୍ସ 
‘ସେଣ୍ଟଲମେଣ୍ଡଂ । ୧୯୧୫ରେ ଭାରତରେ ସାବରମତୀ ଆଶ୍ରମ ଓ ୧୯୩୬ରେ 
ୱାର୍ବାରେ ସେବାଗ୍ରାମ ଆଶ୍ରମ ପ୍ରତିଷ୍ଠା କରିଥୁଲେ । ଏହି ଆଶ୍ରମରେ ବ୍ରହ୍ମଚର୍ଯ୍ୟ, 
ସତ୍ୟାଗ୍ରହ, ଅହିଂସା, ସାଂପ୍ରଦାୟିକ ପ୍ରୀତି ଇତ୍ଯାଦି ଯାହା ଚରିତ୍ର ଗଠନ ପାଇଁ 
ଅପରିହାର୍ଯ୍ୟ ତାହା ପାଳନ କରାଯାଇଥୁଲା । ସେ ନିଜେ ଉପଲବ୍‌ଧ୍‌ କରିଥଲେ ଯେ 
ଯଦି ପାଞ୍ଚଟି ଶପଥକୁ ବ୍ୟକ୍ତି ନିତ ଉପରେ ପ୍ରୟୋଗ ନକରେ, ତେବେ ତାହାର ପରୀକ୍ଷା 
ସଫଳ ହୋଇପାରିବ ନାହିଁ । ଏହି ଶପଥଗୁଡ଼ିକ ଥୁଲା- ସତ୍ୟ, ବ୍ରହ୍ମଚାର୍ଯ୍ୟ, ଅହିଂସା, 
ସ୍ଵେଚ୍ଛାଦାରିଦ୍ର୍ୟ ଓ ସମ୍ପତ୍ତି ଆହରଣଠାରୁ ନିବୃତ୍ତି। ଯେକୌଣସି ଶପଥ ହୁଏତ 
ତଦ୍କ୍ଷଣାତ୍‌ କାର୍ଯ୍ୟକାରୀ ହୋଇନପାରେ, କିନ୍ତୁ ଜଣେ ଯଦି ନିଷ୍ଠାପରଭାବରେ ଚେଷ୍ଟା 
କରେ, କାୟମନୋବାକ୍ୟରେ ଏହାକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ ଯନ୍ଧ କରେ, ତେବେ ନିଶ୍ଚିତ 
ସଫଳତା ମିଳିବ । ଏହି ପାଞ୍ଚଟି ଶପଥ ବ୍ୟତୀତ, ସେ ଅନ୍ୟ କେତେଗୁଡ଼ିଏ ନୀତିକୁ 
ଗ୍ରହଣ କରିବାକୁ ମଧ୍ୟ ଉଲ୍ଲେଖ କରିଥୁଲେ, ଯାହାର ସାମାଜିକ ଗୁରୁତ୍ଵ ରହିଛି । 
ଅସ୍କୃଶ୍ୟତା ନିବାରଣ, ସର୍ବଧର୍ମ ସମଭାବ, ଧାର୍ମିକ ସହନଶୀଳତା, ଶ୍ରମର ମୂଲ୍ୟ ଏବଂ 
ସ୍ଵଦେଶୀକୁ ପାଳନ କରିବାକୁ କହୁଥୁଲେ । 

ଜୀବନ ହେଉଛି ଏକତ୍ସ ! ଏଣୁ ମନୁଷ୍ୟ ଜୀବନ ବା ମଣିଷ ସମାଜ ସାମାଜିକ, 
ରାଜନୈତିକ ବା ଧାର୍ମିକ କୋଠରୀ ମଧ୍ୟରେ ସୀମାବଦ୍ଧ ନୁହେଁ । ପରସ୍ତର ପରସ୍ତର 
ଉପରେ ପ୍ରଭାବ ବିସ୍ତାର କରନ୍ତି । ତେଣୁ ମଣିଷ ସେବା କରିବା ଦ୍ଵାରା ପ୍ରକୃତ ଉପାସନା 


Digitized by srujanika@gmail.com 


୧୮୪ ୫ ଗାନ୍ଧି ବିଚାର ଧାରା 


ହୁଏ । ପ୍ରକୃତ ଭଶ୍ଵରଙ୍କର ପୂଜା ହୁଏ । ଯେତେବେଳେ ମନୁଷ୍ୟ ଅନ୍ୟ ମନୁଷ୍ୟର ସେବା 
ପାଇଁ କାର୍ଯ୍ୟ କରେ, ସେତେବେଳେ ସେ ମହାନ୍‌ ହୋଇଯାଏ । ସେ କହିଛନ୍ତି, “ମୁଁ 
ବିଶ୍ଵାସ କରେ ଯେ ଯଦି ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟ ଆଧ୍ୟାତ୍ମିକତା ଉପଲବଧ୍‌ ପାଏ, ତା ସହିତ 
ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵ ମଧ୍ଯ ଉପକୃତ ହୁଏ ଏବଂ ଯଦି ଜଣେ ମନୁଷ୍ୟର ପତନ ଘଟେ, ତା 
ସହିତ ସମଗ୍ର ବିଶ୍ଵର ମଧ୍ୟ ପତନ ଘଟେ ।” 

ଯଦିଓ ଗାନ୍ଧିଜୀ ଅତିମାତ୍ରାରେ ସାମାଜିକ କାର୍ଯ୍ୟ ସହିତ ଯୋଡିହୋଇ 
ରହିଥୂଲେ, ତାଙ୍କର ଗୁରୁତ୍ଵ ମନୁଷ୍ୟର ମର୍ଯ୍ୟାଦା ପ୍ରତି ଥୁଲା ଅଧ୍‌କ । ସେ ମନୁଷ୍ୟ 
ଉପରେ ଅଧ୍କ ବିଶ୍ଵାସ କରୁଥ୍ଲେ ¦ ସେ ବିଚାର କରୁଥ୍ଲେ ମନୁଷ୍ୟ ତାର ବୃଦ୍ଧି ସହିତ 
ହୃ ଦୟର ଶକ୍ତିକୁ ମଧ୍ୟ ଯୋଡ଼ୁ । ଯଦି ଆମକୁ କିଛି କରିବାକୁ ହେବ, ତେବେ କେବଳ 
କାରଣ ବା ତର୍କ ଯୋଗୁଁ ନୁହେଁ ବରଂ ହୃଦୟକୁ ଯୋଡ଼ିବାଦ୍ଧାରା ଏହା ସମ୍ଭବ ହେବ । 
କାରଣ ଦୁଃଖ ଦୁର୍ଦଶାକୁ କେବଳ ହୃଦୟ ହିଁ ଅନୁଭବ କରେ | ଏହା ମନୁଷ୍ୟର ଅନ୍ତଃ ସ୍ଥ 
ବିଚାର ଓ ବୁଝାମଣାକୁ ଉନ୍ମୁକ୍ତ କରେ । 

ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କ ଜୀବନଦର୍ଶନକୁ ଆମେ ଅଧ୍କାର ବଦଳରେ କର୍ର୍ତରବ୍ୟ ବୋଲି 
କହିପାରିବା । କର୍ମ କରିବା ହେଉଛି କରଁବ୍ୟ ଓ ଫଳଲାଭ କରିବା ହେଉଛି ଅଧ୍କାର | 
ଗାନ୍ଧିଜୀଙ୍କର ଏହି କର୍ର୍ରବ୍ୟଦର୍ଶନ ଆମ ସଭ୍ୟତା ଓ ସଂସ୍କୃତିର ଏକ ବିଶିଷ୍ଠ ଦର୍ଶନ । 
ସରଳ ଜୀବନଯାପନ ଓ ଉଚ୍ଚତମ ବିଚାର ତାଙ୍କ ଜୀବନର ଥୁଲା ବୈଶିଷ୍ଟ୍ୟ । ତେଣୁ 
ଗାନ୍ଧିତୀଙ୍କର ବର୍ରମାନର ସଭ୍ୟତାକୁ ସର୍ବଶ୍ରେଷ୍ଠ ଦାନ ହେଉଛି ରାଜନୀତି, ଅର୍ଥନୀତି, 
ସମାଜ ନୀତି ଓ ଧର୍ମନୀତି ଉପରେ ନୈତିକ ମୂଲ୍ୟବୋଧର ଆରୋପ । ଏକ ସରଳ 
ଜୀବନଯାପନ ମଧ୍ୟରେ ହିଁ ତାଙ୍କ ଢୀବନ ଦର୍ଶନ ପ୍ରତିଫଳିତ । 
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ସୌରୀବଂଧ୍ୂ କର (୧୯୪୮) 


ହିବେଜାନନ୍ଦ, ଗାନ୍ଧି ଓ ମାଜସ୍‌ ବିଚାର ସମ୍ନ୍ଧରେ ଗଭୀର ଅଧ୍ୟୟନ 
ଜରିବା ସହିତ ବିଭିନ୍ନ ଜନସମସ୍ୟା ସଙ୍ଗେ ଓତପ୍ରୋତ ଜଡ଼ିତ | ଗହନ 
ପୁବନ୍ଦ, ଜୀବନୀ, ଅନୁବାଦ ଇତ୍ୟାଦି ପୁସ୍ତକ ରଚନା ଜରିଛନ୍ତି ଓ 
ବିଭିନ୍ନ ପତୁପତ୍ରିଜା, ସଂବାଦପତୁରେ ଧାରାବାହିଜ ଲେଖୁଟାଲିଛନ୍ତି | 


